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El Árbol Sagrado 
En el Mundo Indoeuropeo 


Arq. Diego Kurilo 


A mi hija Martina y a Gaby 


Por acompañarme en el recorrido 
de las ruinas de la Arquitectura, el lugar 
donde el Pelícano habita. 


“Las ninfas se alegran cuando a los árboles hace crecer la lluvia, 
las ninfas, en cambio, lloran cuando a los árboles ya no les 
quedan hojas”. Con ellas Apolo, estando aún en el vientre, 
terriblemente se irritó, y pronunció esta amenaza, que no quedó 


incumplida, contra Teba. 


Teba ¿por qué, desgracia, 
Pones a prueba tu destino? 
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En la antigúedad Indoeuropea gran parte del imaginario 
religioso y cultural de todos estos pueblos veía en el símbolo del 
árbol y de su fruto el arcano del saber, partiendo del Árbol de 
Sicomoro: en Egipto asociado a la Diosa Isis, esposa y madre 
del faraón siempre dispuesta a brindar el conocimiento oculto de 
las cosas, dando de beber al faraón, la savia del conocimiento, 
hasta el Árbol de Acacia reverenciado en todo el mundo 
mediterráneo por ser un símbolo central de la resistencia, aun 
con la ausencia de lluvias la Acacia crece. El Arca de la alianza2 
o arca del convenio cofre que sirvió para albergar las tablas de la 
ley, este continente de la arquitectura fue construida en madera 
de Acacia. 


El Árbol también evoca la imagen del salvador, Jesús el Cristo, 
el cual fue crucificado en maderos con forma de letra T'3 según 
se describen en la Epístola de Bernabés, escrita a inicios del 
siglo II, describe la cruz (oravpOc) como semejante a la letra T: 
"había de tener la gracia en la figura de la T". Y dice que Moisés 
hizo "una figura de la cruz y del que había de sufrir en ella" 
(túrrov oTaupoU kal Tod uélAdovtoc TÚOxElv) al extender sus 
brazos para salvar al pueblo de la derrota (cf. Éxodo 17:8-13). 
En la Obra de Justino el Mártirs (100 -165 d.c) se describe la 
cruz (TOv OTAVPÓV) como compuesta de un madero en posición 


vertical encajado por otro horizontal, mientras que otro sobresale 
en el medio, en el que se sientan los crucificados, el Cristo y su 
cruz pasan a ser un emblema del conejo pascual al que el Mesías 
tenía que someterse: para ser asado, fue dispuesto en la forma de 
la cruz. 


Como vemos en estos pasajes el Árbol y sus ramas en la 
configuración del Anagrama de la Tau o letra T representan el 
símbolo de la salvación como también del Tropeum Romanos 
este se erigía en los campos con maderos cruzados como 
símbolos de la victoria sobre el enemigo, alegoría de la victoria 
del mundo greco-latino asociado a la victoria en la guerra, pero 
en este caso, el del Cristo, representa la victoria espiritual del 
hombre. 


Los Arboles ocupan un lugar destacado tanto en la Biblia como 
en el Corán, ambas religiones milenarias comparten arboles en 
sus respectivos libros sagrados como ser la palma Datilera, el 
Olivo y el tamarisco. También la Acacia usada su madera en el 
norte de áfrica por ser un árbol sagrado por su permanencia. 
Existen en la literatura religiosa del mundo Indo europeo 


Arboles infernales como ser el zaqqm7 o Árbol del infierno Árbol 
perteneciente al mundo Islámico (As-Saffat, 37:65, Ad-Dukhn, 44:49, 
Al-Waqí'a, 56:51): 


«¿No es mejor recibido que el árbol zaqgm? Hemos hecho de 
este árbol un azote para los injustos. Crece en las 
profundidades del Infierno, llevando frutos como cabezas de 
demonios: con él se alimentarán y llenarán sus vientres, junto 


con tragos de agua hirviente. Entonces regresarán al Infierno. » 


También el Árbol Tuya posiblemente una conífera de madera 
oscura mencionada solo en Apocalipsis, 18:12s. 


El Manzano que para gran parte del mundo grecolatino 
representaba el logro de la inmortalidad fue introducido en 
Europa por los romanos y griegos desde oriente medio, su 
principal simbolismo es el del fruto místico recordando que dios 
prohibió al hombre comer del fruto prohibido del manzano en el 
jardín del Edén. El héroe griego Heracleso, como parte de 
sus Doce Trabajos, estaba obligado a viajar al Jardín de las 
Hespérides y recoger las manzanas de oro del árbol de la 
vida que se encontraba en su centro. 


El Pomun o manzano en la antigua Grecia, estaba consagrado a 
Afrodita, y se lanzaba una manzana a alguien para declarar 
simbólicamente su amor y del mismo modo, el atraparla, era 
mostrar simbólicamente la aceptación de ese amor. 


Los primeros cristianos que llegaron al norte de Europa 
descubrieron que cerca a la fecha de celebridad de la Natividad 
del señor, los pueblos del norte, celebraban el nacimiento de 
Freyr el dios Sol decorando árboles perennes, Este árbol 
simbólico se encuentra en el centro del universo y es llamado 
Y gedrasil en cuya copa se encontraba Asgard la ciudad de los 
dioses. Posteriormente a la evangelización del mundo nórdico se 
cambio el significado por el nacimiento de Cristo, se cree que 
fue San Bonifacio1o (680-754) el evangelizador de Alemania, el 
primero en cambiar el árbol simbólico del Yggdrasil11 y darle un 
significado todo cristiano al árbol de pino, con este nuevo 
arquetipo se le agregaron velas y manzanas dando nacimiento al 
árbol de navidad más o menos como lo conocemos hoy en día, 


posteriormente se agregaron regalos en la base del árbol 
costumbre europea asociada a San Nicolás de Barl. 


Mucho del imaginario Indo europeo gira en la razón cultural del 
poste fundamental o Árbol sagrado. Desde la ceremonia del 
alzado del poste de la estabilidad o pilar Djedi en Egipto, fiesta 
relacionada al dios Ptah:2 - Osiris o la fiesta de la escalera mito 
cuya base cultural se encontraba en la ciudad de Panopolis 
vinculada al dios Min:3, una de las deidades más antiguas del 
mundo que con su poste fundamental preservaba al universo. 


Muchos de estos símbolos fundamentales de erección y 
estabilidad como también la simbología asociada al árbol 
sagrado como símbolo central de lo universal, se encuentran en 
la esencia misma de muchas religiones ancestrales. 


Este Árbol universal se encontraba en el centro de la ciudad 
celeste y fue remplazado en el cristianismo durante el periodo 
románico por el cordero de dios, alude a la fecundidad de la luz 
de dios, y dicha fecundidad se va a ver reflejada en las coronas o 
diademas arbóreas del mundo grecolatino, con la cual los 
iniciados en los misterios eran envestidos en la luz de sus 
árboles patronos, como es el caso de los iniciados en el religión 
de Apolo, los cuales eran coronados en la luz, con una diadema:4 
de hojas de laurel. 


Las diademas en un comienzo se realizaban de ramas y de flores 
y era un atributo de los dioses. Baco, según Plinio fue el primero 


que usó de ella después de su conquista de las Indias. 


El pensamiento simbólico de los primeros pueblos indoeuropeos 


veían en muchas deidades, la manifestación de fuegos 
primigenios y el manantial de lo simbólico, cierta unión donde 
los opuestos dejan de mostrarse a través del teatro de las 
manifestaciones, para perderse en la unidad. El hombre necesita 
comprender qué es el simbolismo, porque sin esta comprensión 
no puede ahondar en su interior y mirarse, siendo el mismo un 
símbolo central de lo terrenal, en un universo sin escala y sin 
tiempo. 

Es nuestro deber descubrir nuestra interioridad simbólica, el 
propósito de este libro es traer al lector diferentes 
interpretaciones de logos, deidades y religiones cuya expresión 
simbólica tuvo su génesis en la arquitectura y en el Árbol o 
poste fundamental. 


Muchas de las deidades indoeuropeas en su esencia eran 
retratadas como formas abstractas y números, en una búsqueda 
de aprender matemáticas y geometrías asociadas a lo universal. 
Un ejemplo de esto es el culto a Apolo que era adorado en 
Delfos como un cubo, o el Dios Minis en Egipto, una de las 
deidades más antiguas del mundo, que representaba para aquel 
ideario no solo números, sino también la primera regla de 
albañil, centro de religiones fuertemente arraigadas en lo 
arquitectónico. En su brazo estaba representado el codo egipcio, 
regla o modulor sobre el cual se organizó el espacio a convertir 
en sagrado. 

El Universo para estos pueblos personificaba una colina 
fundamental, rodeada de una masa de agua salada coronada por 
un símbolo con forma de rueda de alfarero, o árbol y en cuya 
cúspide se encontraba un cubo filosofal, el espacio más sagrado 
o casa de Horus. Para muchas culturas del mundo como la hindú 
o la cherokeé en Norte América, el mundo estaba sostenido por 


una tortugaió cuya caparazón poseía dibujos de lados 
hexagonales, al igual que muchos de los arboles de la vida del 
mundo indoeuropeo, como el árbol “Fu-sang” en China. Este 
libro recorre una serie de eventos y mitologías asociadas al arte 
de la construcción, desde el simbolismo universal de los puntos 
cardinales y el círculo de la tierra, hasta el templo de Jerusalén y 
su creador el Rey Salomón, pasando por simbolismos 
numéricos, el simbolismo del árbol de palmera en Sumer o el 
poste fundamental de la creación en Egipto. 


I 
ntroducción 


El primer capítulo de este libro trata sobre una síntesis O 
compendio de Arboles sagrados indoeuropeos, 
fundamentalmente el Árbol de navidad y el manzano, como 
también varias frases de textos y pasajes bíblicos donde se hace 
mención a arboles sagrados, el jardín de las hespérides y sus 
frutos de oro son fuente de examen sobre la sintaxis 
arquitectónica y las mitologías relacionadas con el arte de la 
construcción, En la mitología griega, las Hespéridesi7 eran 


las ninfas que cuidaban un maravilloso jardín que la tradición 
mayoritaria situaba cerca de la cordillera de Atlas en el Norte de 
África como también al borde del Océano que circundaba el 
mundo. 


En los siguientes capítulos se comparte con el lector la 
simbología asociada a Dioses ancestrales como ser Isis y Osiris 
y el árbol de Acacia y como estos representaban para pueblos 
como el egipcio o el griego, números y geometrías, en un ideario 
cargado de símbolos de arquitectura. 


También se comparte la mitología del Monte Merú, o Sumerú 
montaña sagrada para el mundo hindú, se cree que este se 
encuentra en el centro del mundo. Los números asociados al 
monte Merú son cercanos a 7r. Un capítulo especial es sobre el 
concepto antiguo de razón cúbicais, propuesta pitagórica, de 
carácter filosófico numérico relacionada con la cuadratura del 
círculo y el número 216, numen sagrado para la cultura 
grecolatina. También comentamos la alegoría Brahmánica del 
“Batido del Océano de Leche”, fuente de la creación del 
universo y de su isla sagrada, en cuyo centro se encontraba al 
Dios representado como Árbol. La Navidad y su mitología y 
como para culturas como la nórdica fue adorado Dios en su 
aspecto solar, en la imagen del Yggdrasil o el árbol de Thor. 
También en un capítulo especial describimos el mito del jardín 
de las Hespérides, el cual brinda la inmortalidad a través de sus 
manzanas de oro en el número de 3. Los arboles simbólicos de 
Ashvatha, Ashoka y Bodhi para el mundo hindú y el budismo, 
árboles fundamentales para entender el continente de la 
iluminación de buda. El Kien Mou el Árbol de la inmortalidad y 
su mitología, también describimos al Árbol de Sicomoro en 


Egipto de cuyo brazo bebe el Faraón el néctar de la 
inmortalidad, a través del antebrazo de la diosa cuya abstracción 
representa el codo sagrado egipcio. El árbol del Bien y del mal y 
como la historia bíblica se basa en textos sumerios. 


El simbolismo del Árbol invertido como el Baobab en África 
ejemplo de un mundo especular, el principito en su asteroide los 
arrancaba por considerarlo una mala yerba. También 
comentamos en diferentes textos, la importancia de la 
simbología de los espejos TLV, un espejo de bronce de la 
dinastía Han en China, de similar marco teórico al juego de Liu 
Bo y al I Ching y como este podría ser la génesis del juego de 
Ajedrez. Comentamos en una parte del libro sobre el Árbol de 
Apolo y el oráculo de Delfos como también el mito de Dafne y 
como la diosa escapando de Apolo termina convirtiéndose en 
árbol de laurel. También ahondamos en la temática universal del 
diluvio, desde la perspectiva Sumeria y Acadia, en los textos 
sobre el héroe Ziusudra y Atrahasis. Frases latinas es un capitulo 
donde se analiza, una frase en latín referida a Dios y su relación 
con el libro de Marco Vitruvio, Los 10 libros de Arquitectura. 


El saludo en mundo de la construcción fue usado no solo como 
un modulo de arquitectura como también un “Pase libre” para el 
ingreso a la cofradía de constructores. Es un capitulo donde 
recorremos distintos saludos del gremio de la construcción a 
través de las épocas y su relación con el concepto grecolatino 
Razón cúbica, y la cuadratura del círculo. 


Nos recuerda Borges en su libro sobre seres imaginarios que el 
Pelicano19, “Con el pico y las garras, la madre acaricia los hijos 
con tanta devoción que los mata. A los tres días llega el padre; 


este, desesperado al hallarlos muertos, se abre a picotazos el 
pecho. La sangre que derraman sus heridas los resucita... Así 
refieren los bestiarios el hecho, salvo que San Jerónimo, en un 
comentario al salmo 102 («Soy como un pelicano del desierto, 
soy como una lechuza del yermo») La imagen del Pelicano, es 
un capitulo que recrea un símbolo de Arquitectura, se dice que el 
Pelicano solo habita sobre ruinas de arquitectura y que su sangre 
da de alimentar a sus hijos. El Apocalipsis Egipcio lo ubica 
como actor principal. 


El acrónimo INRLo, o frase en latín que aparece en la cruz, 
sobre el madero, en el Gólgota 
INRL IESVS NAZARENVS REX IVDAEORVM, la cual se 
traduce al español como: «Jesús de Nazaret, rey de los judíos». 
Y en esto se encuentra una clave, podría tratarse de un anagrama 
relacionado con el nombre del Dios hebreo. 


Analizamos también el templo de Jerusalén y su métrica muy 
emparentada con el concepto grecolatina de razón cúbica2:, una 
filosofía de la forma. De estética matemática pero también 
filosófica. El oriente es un pequeño texto sobre el lugar donde 
todos queremos ir al momento de nuestra muerte. 


En los capítulos finales se hará un recorrido por formas 
arquitectónicas y como estas estuvieron ligadas a conceptos 
indoeuropeos como el de la colina fundamental de la creación, 
mitología que veía al mundo como una “Gran construcción con 
forma de barco”, de estas formas y de la búsqueda del mun-do 
antiguo de belleza y organicidad arquitectónica surgió el 
concepto de número áureo, presente en todo el mundo natural. 
Modulor usado en todas las grandes obras del pasado como 


medio de organizar los espacios de forma armónica, actuando 
como lo hace la naturaleza de manera clara y eficiente. 


Los últimos capítulos tratamos de forma breve símbolos 
indoeuropeos, el tablero de ajedrez22 y su génesis como 
planimetría de la construcción, además de los órdenes clásicos 
de arquitectura. Este libro tu su base argumental en el libro 
Biblos Arquitectura Simbólica, de alguna forma representa un 
palimpsesto de este. 


r.-= 


A 
rboles sagrados en el Mundo Indoeuropeo 


A través del mundo indoeuropeo y de sus diferentes épocas nos 
acompañan mitos y alegorías donde el árbol sagrado tiene un 
papel central en historias cargadas de simbolismo, desde la 
historia de Adán y Eva, y el árbol del bien y el mal, hasta el 
jardín de la hespérides ubicadas en el centro de una isla mágica 
perdida al borde del océano universal, pasando por la alegoría de 
la manzana de oro dadora de la inmortalidad, además del 
simbolismo del antebrazo, primera regla de albañil, para el 
género humano centro simbólico de religiones, basadas 
fuertemente en lo arquitectónico y lo numérico. 


Los árboles son importantes en muchas de las mitologías 
del mundo, y se les ha dado significados profundos y sagrados a 
lo largo de los siglos. Los seres humanos, observando el cielo lo 
interpretaron como un gran árbol donde los planetas se parecían 
a frutos de luz o aves que se movían de una rama a otra, además 
de ver en el ciclo de la naturaleza, el crecimiento y la muerte del 
mundo vegetal, una fuerza misteriosa, vista como un arcano de 
crecimiento, muerte y renacimiento. Muchos de los arboles de 
hoja perenne se consideraban como símbolos la inmortalidad. El 
uso pagano de los árboles y los bosques para la adoración se 
menciona en la Biblia: 


«Destruiréis enteramente todos los lugares donde las 


naciones que vosotros heredaréis sirvieron a sus dioses, sobre 
los montes altos, y sobre los collados, y debajo de todo árbol 
frondoso. » 

Deuteronomio 12:2 


«El rey Ajaz... ofrecía sacrificios y quemaba incienso... 
bajo todo árbol frondoso.» 
II Crónicas, 28:4 


En áfrica se adora al Baobab, un árbol de grueso tronco, 
árbol que el principito23 arrancaba de su reino, el asteroide 
donde vive, por considéralo mala yerba. Según cuenta la 
leyenda, los Baobabs eran unos árboles tan presumidos, que un 
dios les dio la vuelta. Por ello se dice que ahora las ramas del 
árbol están enterradas y las raíces crecen hacia arriba. Grupos de 
Baobas centenarios marcaban la ubicación de distintas aldeas. El 
árbol sagrado de los celtas, es el roble se lo vincula con el cielo 
y este como creador de potencias, cierta facultad mágica que el 
Druida podía utilizar. Máximo de Tiro24, siglo II d.C. Afirma 
que los druidas veían en roble a la imagen del Dios Zeus. Plinio 
el viejo 25 nos comenta como era el ritual druídico de recogida 
de muérdago del roble, este mismo autor hace derivar la palabra 
Drus de “drus-Roble”. 


“Los Druidas nada tienen más sagrado que el muérdago 
y el árbol que lo porta, si se trata de un roble” 
Plinio, el viejo 


Los Gálatas se reunían en un bosque sagrado de robles llamado, 
Drunemeton. La palabra Nemeton designa a un santuario. El 
equivalente gaélico es Nemed. 


Estrabónos refiere que el nombre del santuario de 


los gálatas de Anatolia27 era Drunemeton 
(Libro XIH.D. 


En Irlanda el roble está representado en muchos lugares de 
nombres sagrados el “Rennes Dindsenchas”, en referencia al 
árbol de Mugna un roble que producía tres cosechas de 
diferentes frutos al año (Manzanas, nueces y bellotas), en Gales 
el Héroe LLeu tras ser herido, se convierte en águila y se refugia 
en un roble. El espino sagrado de Inglaterra en Glastonbury se lo 
asociaba a la figura mítica de José de Arimateazs, tío de maría 
magdalena, cuenta la leyenda que llega a tierras inglesas con el 
cuerpo de Jesús y dos marías, siendo una de ellas, maría 
magdalena la esposa de Jesús y el cáliz de la última cena. 


También podemos nombrar a los árboles sagrados mitológicos, 
como el roble de Thor que junto con el Yggdrasil termina 
cristianizándose en el árbol de Navidad. El ciprés de Kashmar, e 
incluso especies consideradas fuentes de inmortalidad, como el 
Árbol mítico de Fu-sang en China o el manzano en la antigua 
Grecia. 


La adoración de los arboles es la tendencia de crear mitos, 
historias y alegorías cuyo centro simbólico es el árbol, primer 
pilar, o sostén, los pilares fundamentales de adoración en el 
mundo indoeuropeo surgieron de la adoración de arboles o 
figuras arbóreas como ser la columna Corintia29, que fue primero 
adorada en un templo de Apolo como columna votiva en Bassae, 
Greciazo, posiblemente como una representación de la diosa 
Dafne convertida en árbol de laurel por el dios Ladón. 


La primera columna Corintia observada se encuentra en el 
templo de Apolo en Bassae, en Grecia, es la primera de la que se 
tiene historia, como una única columna votiva, de adoración en 
el centro del Templo de Apolo. El orden corintio lleva el nombre 
de la ciudad estado griega de Corinto, a la que estaba conectada 
en el período. Sin embargo, Vitruvio, siglo I a.C. nos comenta 
en su libro “Los 10 libros de Arquitectura” como la columna fue 
creada por el escultor Callimachus, dibujó hojas de acanto que 
crecían alrededor de una canasta votiva. 

El uso más temprano de la columna Corintia se remonta al 
Período Clásico Tardío (430-323 a. C.). 


El primer capitel Corintio se encontró en Bassae, fechado en 427 
a. C. (Templo de Apolo). 


La leyenda de Callimachuss:: 


El tercer orden, llamado corintio, imita la delicadeza de una 
muchacha, pues las muchachas, debido a su juventud, poseen 
una configuración conformada por miembros delicados y 
mediante sus adornos logran efectos muy hermosos. Dicen que 
el descubrimiento del capitel corintio fue así: una muchacha de 
Corinto, ya de cierta edad para contraer matrimonio, falleció a 
causa de una enfermedad. Después de sus exequias, su nodriza 
recogió unas copas que le gustaban mucho a la muchacha 
cuando vivía y las puso todas juntas en un canastillo de mimbre, 
que llevó a su sepulcro; las colocó encima y con el fin de que se 
mantuvieran en buen estado durante mucho tiempo, las cubrió 
con unas tejas. Casualmente colocó el canastillo sobre la raíz de 
un acanto. Con el tiempo, las raíces del acanto, oprimidas por el 


peso, esparcieron en derredor sus hojas y sus pequeños tallos, al 
llegar la primavera; sus tallos crecían en torno al canastillo y por 
los lados salían al exterior bajo el peso de las tejas, lo que obligó 
a que fueran formando unas curvaturas O volutas en sus 
extremos. Calímaco, llamado katatexítechnos por los 
atenienses, gracias a la exquisitez y primor de sus tallas de arte 
marmóreas, al pasar delante de este sepulcro observó el 
canastillo y la delicadeza de las hojas que crecían a su alrededor. 
Quedó gratamente sorprendido por esta original forma de las 
hojas y levantó unas columnas en Corinto, imitando este 
modelo... 


Marco Vitruvio Polion32 

“Los 10 libros de Arquitectura” 

Siglo I a.C. 

De esta planta también cuenta Virgilio que era la forma en la 
que estaba bordado el vestido de la bella princesa Helena. 


La planta de acanto fue usada en la antigiedad como 
planta medicinal y se acostumbraba dejarlas en los cementerios 
del mundo mediterráneo. Creando la imagen de un florecimiento 
en una muerte simbólica, existen ciertos paralelismos culturales 
entre el pilar fundamental de la creación en el Egipto arcaico y 
el capitel de estilo Corintio del mundo griego. 


La palabra acanto proviene del griego akantha, que 
significa "espina". 


Otro pilar votivo terminado en Árbol es la representación 
del Dios Osiris como rama, Ima coronando un pilar, el cual 
simbolizaba al Dios “Sth”. Esta imagen de un poste fundamental 


coronado en la luz como árbol, aparece en el papiro “Dramático 
del ramesseums3”, la versión más antigua que se conoce del 
libro egipcio de los muertos en papiro, y de la lucha o drama 
épico entre Osiris y Set, papiro que fue encontrado enterrado en 
la base de una columna en el templo de Ramsés. Anterior a este 
dios como árbol se encuentra el Dios Min, adorado antes de la 
unificación de Egipto, este era adorado como lechuga, por sus 
propiedades afrodisiacas posiblemente en realidad una Rama 
Ima coronando un pilar ritual o fiesta de la escalera. 


Esta representación cultural de Dioses como columnas, antecede 
a la cultura griega, en unos 2000 años y podría tratarse de la 
base argumental de la adoración de pilares fundamentales 
entronizados con ramas del mundo indoeuropeo, relatos que al 
igual que los árboles sagrados de la cultura de Sumer, sintetizan 
el mito de la coronación de la luz o árbol de la vida. 


Para poder traer más luz sobre el símbolo del pilar y la 
posible adoración de Apolo3s como columna Corintia, es 
necesario analizar la etimología del nombre del Dios, así como 
sus componentes simbólicos y arquetípicos que definen y 
delimitan a esta deidad de la medicina y de la “luz verdadera”, 
epíteto con el cual se lo conocía habitualmente a Apolo. Durante 
la época helenística se lo asoció con helios, “Dios sol” o 
“Feboz35” según los romanos, cuya traducción es “radiante”. 


Cabe remarcar que todos los Dioses indoeuropeos de 
características solares representan “soles filosóficos” al igual que 
el “Ra egipcio”. Apolo se revela como un sol filosofal, cuya 
esencia son los números y en cuyo centro se encuentra el 
paradigma numérico. 


Esto puede deducirse debido a que la columna Corintia poseía 
proporciones específicas vinculadas a un imaginario cargado de 
simbología. Las proporciones en el alzado de las columnas de 
los estilos clásicos están emparentadas con números específicos, 
como por ejemplo la columna Corintia cuyo alzado era de 9 a 10 
diámetros. Lo cual la hacía bastante esbelta, el numero 10 
representa a la deidad. 

Una interpretación del número 10 es la “tetrarkys”36, en griego 
(terpaktic), década pitagórica. Este número era considerado 
perfecto en la antigiedad. Es muy posible que Pitágoras 
aprendiera sobre este logo conocido posteriormente como 
“tetrarkys” del norte de áfrica y de la cultura bereber, logo 
grabado en piedras por los pueblos nómades del norte de África, 
con una antigiedad de miles de años. Se han encontrado piedras 
labradas con este logo en la cultura “guache” en la isla de 
Tenerife, con una antigitedad de 3.000 años. 


La primera columna de Piedra de la historia fue realizada en 
Egipto en el 2600 a. C., por el Arquitecto y sacerdote Imhoteps7. 
En el templo de la Necrópolis de Sagqara. Se inspiró en las 
formas de la naturaleza vegetal en forma de columna. La 
decoración de sus fustes podrá asimilarse a juncos atados y sus 
capiteles, estilizaciones de motivos florales en forma lotiforme o 
papiriforme (umbela de papiro). 


Dentro del Acerbo cultural de los pilares terminados con ramas 
arbóreas, cabe destacar por su anciana belleza, los capiteles 
corintios de la ciudad de Gandharaxs siglo Il a.C. Lo que hoy es 
Pakistán, Capiteles de estilo greco-budistas, dentro del reino 
Indu-bactriano 250 -130 A.c. Estos capiteles Corintios terminan 


coronados con una imagen de Buda en meditación. 


Otro caso de pilar terminado en un elemento vegetal, es el tirso 
(vinculado al dios Baco u Dionisio) báculo o bastón forrado en 
Vid o hiedra terminado en una piña, similar al báculo Egipcio 
asociado a Osiris terminado también en una piña. Ambos 
símbolos de características solares y fálicas. La Imagen de la 
piña también se puede ver en Sumer en la mano de los seres 
alados. 


El dios Belenus de los celtas, galos y Astures, o la diosa Frigga 
de los nórdicos y germanos. Belenus significa (brillante) era un 
dios de los elementos luminosos (la luz del sol y el fuego), y 
Frigga era la reina de la fertilidad, la maternidad, el amor. Estos 
dioses estaban simbolizados en el Abedul, pues al igual que 
ellos, De todos los arboles es el primero que le renaces sus 
hojas, su corteza es blanca y brillante, también es el árbol de la 
renovación, y del comienzo. En la mitología nórdica, aparece 
mencionado en el Kalevala para dar forma al arpa de 
Vainamoinen. 


También es el árbol usado en los fasces39 del latín fascis, «haz», 
«manojo») o haz de lictores, eran la unión de 30 varas 

(generalmente de abedul u olmo, una por cada curia de 

la Antigua Roma), atadas de manera ritual con una cinta de 

cuero rojo formando un cilindro que sujeta un hacha común o 

un labrys. También es un emblema del poder militar. 


El Árbol Abeto Blanco (Abies Alba) estaba asociado a la 
Navidad, sustituye en la mitología nórdica al fresno Yggdrasil, 
también al árbol del Dios Thor, estos Arboles sagrados del 


mundo Nórdico, fueron cristianizados por san Bonifacio. Por su 
forma triangular, representa la santísima Trinidad en el 
cristianismo. 


Empezó a usarse como árbol de Navidad en el siglo XVI 
en Europa. Andrés Laguna medico y botánico español, lo 
clasifica junto con otras coníferas parecidas como el pino, y dice 
"Mas el abeto produce aquel excelente líquido incógnito a los 
antiguos, comúnmente llamado óleo de abeto, el cual se coge 
rompiendo ciertas vexiguillas que se hinchan entre corteza y 
corteza de dicho abeto, en las cuales milagrosamente se 
engendra. Es muy claro, puro, transparente, oloroso y amargo y 
tiene la virtud de soldar heridas frescas, y de encorar los callos. 
Tomado por la boca resuelve toda ventosidad, vale contra 
dolores de jaqueca, purga las arenas de los riñones y mitiga los 
dolores de las junturas y de los nervios”. 


La Acacia: en el Antiguo Egipto, fue el árbol sagrado de la diosa 
Hathor, diosa del amor y la belleza, y más tarde de Isis, diosa 
madre y diosa de la magia. El Arca de la Alianza y el 
Tabernáculo de los hebreos estaban hechos de madera de acacia, 
Este árbol por su durabilidad representaba la inmortalidad del 
alma. 
Los masones4o lo consideran símbolo de pureza y entereza del 
alma, se lo asocia al lugar donde fue asesinado Hiram, arquitecto 
del templo de Salomón. 

Es famoso el árbol del Teneré, en Níger, una vieja acacia 
que sobrevivió hasta 1973 en el desierto del Sahara. 


El Árbol de acebo (Illex Aquifolium) también llamado cardón, es 


un arbusto o pequeño árbol perennifolio que puede alcanzar los 
15 metros de altura. Los druidas aconsejaban meterlo en las 
casas para protección contra las hadas. En la mitología celta, 
“The green Man” pudo proceder de un personaje mucho más 
antiguo, el Rey del Acebo4: que reinaba durante los periodos de 
oscuridad del año desde el solsticio de verano al solsticio de 
invierno. 

Los romanos los asociaban al dios Saturno, y celebraban 
las saturnales durante el solsticio de invierno, en lo que luego 
sería la Navidad cristiana. 


El Álamo en la cultura grecolatina, se lo relacionaba con los 
muertos. Hércules llevaba una corona de hojas de álamo cuando 
descendió al infierno. En la mitología griega  leuce, 
(en griego, Azvukn: “blanca? o “álamo blanco”) era hija del dios 
Océano, fue violada la ninfa por el Hades. Para mantenerla 
eterna Hades la convierte en Álamo en los campos Elíseos. 

En la Odisea es uno de los tres árboles de la resurrección. El 
álamo negro estaba consagrado a Hécate, diosa de la muerte en 
Grecia. 


El Árbol de Aliso fue un símbolo de resurrección para gran parte 
de las mitologías nórdicas y druidas porque su corteza pasa del 
blanco al rojo, cuando se corta al árbol recordando a la sangre. 
En la Antigúiedad se lo asoció a Cronos42. En la Odisea, es 
mencionado como uno de los árboles de la resurrección, junto 
con el álamo también el ciprés. 


Buda obtiene la iluminación debajo de un Árbol de Asoka, es 
sagrado especialmente en la India y en Sri Lanka. El emperador 
Asoka dio la orden, de status de realeza al árbol, y la plantó en 


un vaso de oro sólido. Esta historia, basada en el poema épico el 
Maja-vansha ("La Gran descendencia"), gira en torno a una 
especie de higuera que los científicos llaman Ficus religiosa. 


El árbol Avellano tiene el significado del conocimiento y la 
justicia para los celtas. Los celtas cuidaban principalmente este 
árbol igual al manzano por considerarlos árboles sagrados. Las 
varitas de avellano se usan para encontrar agua. El Baobab: es 
sagrado en África, se cree que donde existen ejemplares 
gigantescos, junto ahí hubo un poblado. En Namibia, los 
bosquimanos creen que son árboles al revés, puestos así por los 
dioses. El principito lo arranca de su asteroide, por considerarlo 
mala yerba. 


El Árbol de Encina: fue árbol sagrado del culto a Zeus. Según 
Tito Livio43 símbolos de justicia y fuerza, se le rendía culto en el 
santuario de Dodona, consagrado al dios Zeus en (Grecia), a 
Júpiter en el Capitolino en Roma. La clava de Hércules era de 
madera de encina. 


El Árbol de espino, marca la entrada al otro mundo en la 
mitología celta y es el árbol de hadas y duendes. En Glastonbury 
hay un espino, que se dice que procede del cayado de José de 
Arimatea y, cuando florece, una de sus ramas se regala a la reina 
de Inglaterra. 


El árbol de Ciprés: se cree que con su madera se construyo el 
arca de Noé y parte del templo de Salomón. Las puertas de los 
templos griegos y romanos se hacían de ciprés, como están 
hechas las de San Pedro en el Vaticano. En el zoroastrismo 
estaba consagrado a Ormuz. El ciprés (Cupressus sempervirens). 


El ciprés se cultiva por toda Palestina. Se han encontrado 
ejemplares en Galaad, monte Líbano. La madera tiene un tinte 
Rojo sangre, es fragante y de gran duración. 


Posiblemente la emplearon los fenicios, cretenses y griegos en la 
construcción de barcos (Eze 27:6), 


Tus remos, con encinas de Basán; tus bancos, incrustados de 
marfil, los hicieron con pino de las costas de Quitín y algunos 
creen que fue el ciprés el “árbol resinoso” del que Noé obtuvo 
madera para construir el arca. 


Génesis 6:14 


Hazte un arca de madera de gofer; harás aposentos en el arca, y 
la calafatearás con brea por dentro y por fuera. 


Y de esta manera la harás: de trescientos codos la longitud del 
arca, de cincuenta codos su anchura, y de treinta codos su altura. 


Una ventana harás al arca, y la acabarás a un codo de elevación 
por la parte de arriba; y pondrás la puerta del arca a su lado; y le 
harás piso bajo, segundo y tercero. 


En Isaías 41:19 Jehová promete hacer que medren en el desierto 
árboles que suelen crecer en suelos fértiles, y en una profecía 
sobre la futura exaltación y prosperidad de Sión, se predijo que 
se usarían tanto el ciprés como el enebro y el fresno para 
hermosear el lugar del santuario de Dios. (Isa 60:13.) 


Daré en el desierto cedros, acacias, arrayanes y olivos; pondré 
en la soledad cipreses, pinos y bojes juntamente, para que vean y 


conozcan, y adviertan y entiendan todos, que la mano de Jehová 
hace esto, y que el Santo de Israel lo creó. 
En Isaías 41:19 


La gloria del Líbano vendrá a ti, cipreses, pinos y bojes 
juntamente, para decorar el lugar de mi santuario; y yo honraré 
el lugar de mis pies. 


Y vendrán a ti humillados los hijos de los que te afligieron, y a 
las pisadas de tus pies se encorvarán todos los que te 
escarnecían, y te llamarán Ciudad de Jehová, Sion44 del Santo de 
Israel. 


En vez de estar abandonada y aborrecida, tanto que nadie 
pasaba por ti, haré que seas una gloria eterna, el gozo de todos 
los siglos. 


Isaías 60:13-15 Reina-Valera 1960 


Se dice que el árbol de fresno es el único al que no se acercan las 
serpientes y que san Patricio las expulsó de Irlanda con una vara 
de fresno. 


En la tumba de Tutmosis II, el rey se alimenta del árbol sagrado 
del sicómoro. (Isis convertida en Árbol amamanta al faraón con 
su antebrazo, símbolo del codo sagrado egipcio, 0,5236 mt x 6 
=1t. 


Adán y Eva se dan cuenta que están desnudos a los ojos de dios 
y se crean vestimentas de hojas de Higuera. 


Entonces fueron abiertos los ojos de ambos, y conocieron que 
estaban desnudos; y cosieron hojas de higuera y se hicieron 
delantales 

Génesis 3:7 


La higuera protegió a Buda mientras meditaba. La diosa Hathor 
brindo su alimento al faraón en el Antiguo Egipto, a través del 
sicomoro planta sagrada también su árbol votiv., El Ficus 
sycomorus O falsa higuera. Son tres variedades distintas y la 
única que sigue conservando su carácter sagrado es la higuera 
sagrada de la India (Ficus religiosa) o Akshayavat, bajo uno de 
cuyos ejemplares, del que se conservan retoños, alcanzó la 
iluminación el Buda. El manzano en la antigua Grecia, era el 
símbolo de Afrodita, y del jardín de las Hespérides había un 
bosquecillo de manzanos cuyo fruto tenía el don de la 
inmortalidad; además, estaba consagrado a Ceres, diosa de la 
agricultura. Diferentes interpretaciones de la Biblia lo 
consideraban un árbol prohibido posiblemente como una 
deformación de la palabra latina malum, Manzana. 


El número de Oro de Metón de Atenas 


La pasión del hombre por estos 3 grandes problemas 
matemáticos de la antigiiedad, la cuadratura del círculo, la 
trisección del ángulo y la duplicación del cubo, representan los 3 
el oro filosófico o los 3 Pomus o manzanas del conocimiento. 
Muchos matemáticos en la antigiiedad quisieron lograr la 
cuadratura del círculo entre estos se encuentra Metón de Atenas 
(griego: Mérwv Ó ABnvoloc; gen.: Mérwvoc; nacido hacia el 460 
a. C.) fue una matemático, geómetra y astrónomo, el autor del 


famoso número áureo, Metón encontró que 19 años solares son 
cas1 igual a 235 meses lunares y 6.940 días, a esto se llamo ciclo 
metonico, fue introducido en el año 432 a.C. en el calendario 
lunar solar Ático, este descubrimiento que fue en Grecia 
postulado como una de las grandes descubrimientos de la época, 
fue grabado en el letras de oro el friso del templo de Minerva en 
Atenas, de ahí su nombre de Numero de Oro o número Áureo. 


Su nombre aparece en una obra de teatro griega aquí un 
fragmento del dialogo entre Metón y Pistereros. 


Fragmento del Texto sobre Metón de la Obra: Las 
Aves de Aristofanes (en griego Api0ropdvnc; 
Atenas, 444 a. C.-ibidem, 385 a. C.) 


METÓNss.- (Geómetra.) Vengo a veros para... 
PISTETERO.-Otro importuno. ¿Qué te trae aquí? ¿Cuáles son 
tus proyectos? ¿Qué te propones viniendo tan encopetado con 


tus coturnos? 


METÓN.-Quiero medir las llanuras aéreas, y dividirlas en 
parcelas. PISTETERO.-En nombre de los dioses, quién eres? 


METÓN.-¿Quién soy? Metón, conocido en toda la Hélade y en 
la aldea de Colona. 


PISTETERO.-Dime, ¿qué es eso que traes ahí? 


METÓN.-Reglas para medir el aire. Pues todo el aire, en su 
forma general, es enteramente parecido a un horno. Por tanto, 


aplicando por arriba esta línea curva y ajustando el compás... 
¿Comprendes? 


PISTETERO.-Ni1 una palabra. 

METÓN.-Con esta otra regla trazo una línea recta, inscribo un 
cuadrado en el círculoss y coloco en su centro el Ágora; a ella 
afluirán de todas partes calles derechas, del mismo modo que del 
sol, aunque es circular, parten rayos rectos en todas direcciones. 
PISTETERO.-¡Este hombre es un Táles... Metón! 


METÓN.-¿Qué? 
PISTETERO.-Ya sabes que te quiero; pero voy a darte un buen 
consejo: márchate cuanto antes. 


METÓN.-¿Qué peligro corro? 


PISTETERO.-Aquí, como en Lacedemonias7, es costumbre 
expulsar a los extranjeros, y en toda la ciudad llueven garrotazos 
sobre ellos. 


METÓN-¿Es que, por acaso, estáis en revolución? 


PISTETERO.-No, ciertamente, por Zeus. 


METÓN. ¿Qué ocurre entonces? 
PISTETERO.-Que hemos tomado por unanimidad la decisión de 
pulverizar a todos los impostores. 


METÓN.-En este caso, voy a largarme. 
PISTETERO.-Sí, por Zeus; y aún no sé si podrás escapar, pues 
aquí está ya la tormenta. (Le pega.) 


METÓON.-(Huyendo.) ¡Desdichado de mí! 


PISTETERO.-¿No te lo decía hace tiempo? Vete con tus 
medidas a otra parte y bien lejos de aquí. 


La traducción de Ágora, el lugar de reunión de los ciudadanos 
en la polis griega era la plaza, que al principio estas eran 
circulares, pasando después a ser cuadrángulos, reunirse en 
circulo su traducción es unión (del griego Úyopá, asamblea, de 
áyeipw, “reunir. Veamos el nombre del Pitágoras el matemático 
más importante del mundo antiguo. 


Pitágoras (en griego antiguo Mv0ayópac; Samos, c. 569- 
Metaponto, c. 475 a. C.) el nombre se compone de dos partes 
para la primera Ilv0a, que hace referencia al carácter sagrado rt 
y la segunda parte es ayópac, Ágora cuya traducción es reunirse 
en, O través, todo su nombre se lee “reunirse a través o alrededor 
de 71”, nótese el parecido de los nombres con el oráculo de 
Delfos, el lugar del oráculo era Pito, Ilv0w, Ilv8w, -oUc y 
Mv0wv, -WÓvoc (Homero. Il. 2.519 y 9.405; Od.8.80).de ahí el 
nombre de la serpiente Pitión y Pitia la pitonisa del templo de 
Apolo, (IIv0ia). Es posible que Pito y Pitia sea el antiguo 
nombre de Onfalo, la piedra con forma de cúmulo desde el cual 
emitía el mensaje el oráculo a través de la pitonisa. 


El carácter 71, era sagrado en la antigiedad y se asociaba al 
centro y a la deidad. Otro ejemplo es el nombre del libro 
Gnóstico Pistis Sophia, Siglo 1 d.C. Pistis Sophiass Hiortic 
Fopia, Sophia (Lopía, en griego "sabiduría"), su traducción es 
para Iliotic: Fe, creencia en algo, verdad, de creencia. Y para la 
segunda parte: Xopia sabiduría. Su traducción es creencia en la 


Sabiduría, O fe en la sabiduría, iotic también se traduce como 
tejido, red o urdimbre. Tejido o urdimbre que se teje alrededor 
del carácter tr algo similar al Onfalo que estaba cubierto de un 
tejido o urdimbre de lana al estilo de una red alrededor a su 
alrededor. El carácter 71 representa a un sol filosófico. 


El apóstol Pablo se refiere al concepto, especialmente en 1 
Corintios, 


"¿Dónde está el sabio? ¿Dónde el hombre culto? ¿Dónde 
el razonador sutil de este mundo? ¿Acaso Dios no ha 
demostrado que la sabiduría de este mundo es una 
necedad?" 

1 Corintios 1:20 


Pablo enfrenta la sabiduría mundana en contra de la elevada 
sabiduría de Dios: 


"Lo que anunciamos es una sabiduría de Dios, misteriosa 
y secreta, que él preparó para nuestra gloria antes que 
existiera el mundo." 

1 Corintios 2:7 


ODAS DE SALOMONQ+49 Oda 1 1 


El Amo está sobre mi cabeza como una corona, y nunca estaré 
sin Él. Ha trenzado para mí una corona de Verdad, y sus ramas 
dan brotes en mí. En Atenas existía un Olivo que era 
considerado sagrado. Durante la invasión persa del año 480 a.C. 
se incendio la acrópolis ateniense. En su interior había un olivo 
que fue envuelto en llamas. Según cuenta la leyenda al día 
siguiente recobro el verde y dio esperanzas a los atenienses. Seis 


siglos más tarde, se dice que el árbol seguía vivo. 


E 
1 Árbol Sagrado en Egipto 


Al árbol de Acacia de Saosisso, (los egipcios lo consideraban el 
"árbol de la vida", refiriéndose a él como "el árbol en el que se 
encerraba la vida y la muerte”. Dentro de la cosmogonía de la 
ciudad Heliópolis, la Enéada, de 9 dioses, que eran 
adorados allí estaban distribuidos en parejas: Atum, Shu, Tefnut, Nut, € 
La base de todas estas simbologías son la colina fundamental, el 
Sol en la figura de Ra, desde la dinastía V, los faraones son 
llamados hijos de Ra, Sa-Ra, hijos del sol, también el océano 
primordial, (Nun), y el árbol de la vida además del ave mítica 
como el Bennu, el Fénix egipcio. El cual se posa sobre una 
pirámide en el inicio del universo. 


Heliópolis la ciudad del sol, una de las ciudades más antiguas de 


Egipto (En egipcio antiguo: Iwnw "los pilares"; en griego: 
'HhiovrroMc Helioúpolis "ciudad del sol") era una de las 
ciudades más importante del antiguo Egipto. Fue capital del 
nomo 13 un importante centro religioso donde se le rendía culto 
al ave Bennu. Actualmente Ayn Shams, un suburbio al noreste 
de El Cairo. La ciudad existe desde el 3000 a.C, durante la 
dinastía II fue un importante centro Astronómico. El mítico 
Imhotep durante el reinado de Dyeser fue sacerdote de este 
importante centro con el titulo de Jefe de los Observadores. 
Eudoxo de Cnido aprendió aquí la verdadera longitud del año y 
mes, además de haber estudiado en la ciudad Pitágoras, Platón y 
Solón. 


Su nombre nativo era Iwnw ("Los Pilares"), existía en la ciudad 
un pilar que termina en la forma de una pirámide (Obelisco)s2 O 
una pirámide dorada a la cual se le rendía culto como símbolo de 
la colina fundamental de la creación, (hoy esta pirámide o colina 
con forma de pirámide a desaparecido, el único vestigio de la 
antigua ciudad que queda en pie es un obelisco de Sesostris 1). 
El ave Bennu posaba sobre esta forma piramidal. La ciudad de 
lunu, aparece en hebreo bíblico como Ón (IN), Own (IN) y 
Awen (IN). Las transcripciones variantes incluyen Awnu y 
Annu. El nombre sobrevivió como On en copto. La ciudad 
también aparece en los Textos de la Pirámide del Antiguo Reino 
como "La casa de Ra". En esta ciudad estaba centrado el culto al 
Ave Bennu, el fénix griego, su significado es (brillo o 
resplandor), como también (El brillo haciende), y el que se 
convirtió en sí mismo. Con frecuencia aparece posada sobre la 
piedra Benben, “la brillante”, se lo muestra junto al Árbol de 


Persea, el árbol sagrado de la ciudad de Heliópolis. El calendario 
solar más antiguo fue creado en esta ciudad. 


“Yo soy el pájaro Bennu, el ba de Ra, guía de los dioses en 
la Duat.” 


Libro de los muertos 
En los mitos vinculados con Heliópolis, Bennu desempeña un 
papel importante en la cosmogonía egipcia. Según algunas 
fuentes, se creó a sí mismo a partir del fuego con que ardía un 
árbol sagrado en uno de los recintos del templo de Ra. Otras 
versiones sitúan su origen en el estallido del corazón de Osiris. 
La iconografía más antigua del ave Bennu, es el gorrión, 
(Lavandera Boyera). 
Se decía que había volado sobre las aguas de Nun el océano 
primigenio, aguas que existían antes de la creación, aterrizando 
en una roca la mítica (Benben)s3 y emitiendo un llamado que 
determinaba la naturaleza de la creación. Nótese el parecido de 
este mito creacional de la ciudad de Heliópolis con el relato de 
Noé, donde se espera tierra firma en la figura de una paloma con 
una rama de olivo. La tradición cristina interpreta que fue el 
monte Ararat, el lugar donde el arca encalla. En armenio 
U.ppuqnuu Ururus. 


El Benben, es la pirámide mítica donde se posa el Ave Bennu, 
en  lamitología egipcia, más concretamente en 
la cosmogonía de Heliópolis, fue la montaña primordial (Una 
isla) que surgió del Nun, (Océano primordial) y en la que el dios 
creador Atum se generó a sí mismo y a la divina pareja. 


En los Textos de las Pirámides, línea 1587, se refiere Atumsa a sí 
mismo como "colina" (Isla), y se dice que se transformó en una 


pequeña pirámide, ubicada en el Annu, el lugar donde residía. 


El Benben, que podría significar "el radiante", era una piedra 
sagrada venerada en el templo Solar de Heliópolis sobre la 
"colina de arena", el templo donde el dios primordial se 
manifiesta, en el lugar donde fulgen los primeros rayos del sol 
naciente. 

«... tu que surges, como el Benben, en la morada de Bennu en 
Heliópolis...» —Hart, p. 16 


Los egipcios fueron los primeros de todos los hombres que 
descubrieron el año, y decían que esto lo hallaron a partir de los 
astros. 

Heródoto Historias I1-4 


El calendario de la ciudad de Heliópolis surge a principios del 
tercer milenio antes de Cristo y es el primer calendario solar 
conocido de la Historia. 


En los Textos de las Pirámides se mencionan los 365 
días del año civil egipcio. Estaba dividido en 12 meses de 30 
días cada uno, organizados en tres periodos de 10 días. Al final 
del último mes de cada año se añadían los cinco días 
(epagómenos) que faltaban para completar el año solar, estos 
días eran festivos y se dedicaban a los dioses. También eran 
conocidos como Mesut-Necheru («del nacimiento de los 
dioses»), pues se festejaba en ellos el nacimiento de cinco 
deidades egipcias: Osiris Horus, Set, Isis y  Neftis. 
Posteriormente, en idioma copto, fueron denominados Piabot 
Nkoyxi («el pequeño mes»). 


El ciclo sotíaco fue observado en la ciudad de Heliópolis, Sotiss5 
nombre griego de la diosa egipcia Sopdet, personificación de la 
estrella Sirio) es un periodo de aproximadamente 1460 años 
provocado por la traslación anual de la observación del orto 
heliaco de Sirio. En  elAntiguo Egipto los sacerdote- 
astrónomos observaban todos los años la primera aparición en el 
horizonte de la estrella Sirio que coincidía con el desborde del 
rio Nilo. Pues para ellos señalaba el comienzo de la época de las 
inundaciones. 


De forma ideal este acontecimiento debería coincidir con el 
comienzo del año egipcio, pero como en el calendario 
egipcio todos los años sumaba 365 días, sin intercalar días 
adicionales para compensar la diferencia con el año sidéreo, 
cada cuatro años el orto de Siriosó se desplazaba un día en el 
calendario, volviendo a coincidir con el año nuevo teórico solo 
tras unos 1461 años en el calendario Egipcio y 1460 en el 
calendario juliano. Es decir cuatro años por cada uno de los 
365 días del año volvía a coincidir. La estrella Sirio estaba 
vinculada a la imagen del Bennu. Los egipcios relacionaban a la 
estrella de 5 puntas dentro de un círculo con la estrella Sirio, 
como también a una diosa coronada con una estrella de 5 puntas. 
Posteriormente se la asocio a la diosa Isis y Deméter en el 
mundo griego. 


Su etimología la del nombre de la estrella sirio o Sotis en griego 
antiguo: EW01c (Sóthis), es triángulo por ser tres estrellas las 
más brillantes de la constelación. El jeroglífico para estrella es 
Sba una estrella de 5 puntas, junto al triangulo y el domo hace 
referencia a la estrella Sóthiss7, Sirio. 


Sobre el mito de Osiris 


Un de la versiones del mito de Osiris, cuenta cómo el dios Set 
mató a Osiris, colocándolo en un ataúd de madera de Acacia, y 
arrojándolo al Nilo. La caja mortuoria termina encallando en la 
base de un Árbol de tamarisco en la ciudad de Biblos, ciudad 
Fenicia. 

En griego fPifAoc cuya gematría es 314 en una referencia 
inequívoca al número 7r. El rey de Biblos hace cortar el árbol y 
lo convierte en un pilar para su palacio, todavía con el ataúd al 
interior. Isis debe remover el féretro del interior del árbol para 
poder recuperar el cuerpo de su esposo. Una vez retirado el 
féretro, Isis deja el árbol en Biblos, donde se convierte en un 
objeto de adoración de los locales. Este episodio, del que no se 
menciona en fuentes egipcias, brinda una 
explicación etiológica para el culto de Isis y Osiris que existía en 
Biblos en la época de Plutarco y posiblemente ya en el Imperio 
Nuevo. 


El mito comenta que el dios Sth toma las medidas del Dios 
Osiris representado como rama Ima, u Osiris coronado en la luz, 
para posteriormente construir un ataúd, después de muerto, 
Osiris lo coloca en el mismo. Conspira contra Osiris con setenta 
y tres personas más. 


Set tiene un cofre elaborado para adaptarse a las medidas 
exactas de Osiris y, luego, en un banquete, declara que va a dar 
el ataúdss como regalo a cualquiera que encaje dentro de él. Los 
invitados se recuestan al interior del féretro, pero ninguno cabe 
dentro excepto Osiris. Cuando se acuesta en él, Set y sus 
cómplices cierran de golpe la cubierta. Con el cuerpo de Osiris 


en el interior, el ataúd flota por el mar y llega a la ciudad 
de Biblos, Otra versión del mito de Osiris nos comenta que el 
Dios Sth lo desmiembra en pedazos arrojando partes del mismo 
en los diferentes nomos, ciudades egipcias, en el delta del Nilo 
en el número de 42, las diferentes ciudades decían poseer partes 
del cuerpo del Dios. La diosa Isis logra encontrar el falo de 
Osiris con el cual queda embarazada, póstumamente pudiendo 
dar a luz al dios Horus. El número asociado al falo es el 6, si 
tomamos el número 314 y lo divido por 6 el resultado es el codo 
sagrado egipcio 0,5236 mt. 


El nombre de la Biblia, cristiana proviene del vocablo Biblos, 
cuyo significado es enrollado o rollo en referencia a los rollos de 
papiro. La ciudad de Biblos en Fenicia era uno de los centros 
más importantes de papiro del mundo antiguo y del culto a los 
dios Osiris e Isis fuera de Egipto. Una diferencia con respecto a 
otros relatos sobre Osiris del mundo antiguo, con respecto al de 
Plutarco es el nacimiento del dios Horus postumo. Es un 
segundo niño prematuro y débil, Harpócrates,s9 que nació de la 
unión póstuma de Osiris con Isis. En este caso, dos de las formas 
separadas de Horus que existen en la tradición egipcia han 
recibido posiciones distintas en la versión del mito de Plutarco. 
Al dios Griego Harpócrates se lo conoce como el dios del 
silencio por llevar si dedo índice a la boca. 

Plutarco también sostiene que Set robó y desmembró el cuerpo 
de Osiris solo después de que Isis lo recuperó. Entonces Isis 
enterró cada parte del cuerpo de su esposo, con la excepción del 
pene, que tuvo que reconstruir con el uso de la magia, debido a 
que el original fue devorado por el pez oxirrinco. 


Según Plutarcoso, esta es la razón por la que los egipcios tenían 


un tabú contra comer pescado; sin embargo, en los registros 
egipcios el pene de Osiris es hallado intacto y el único 
paralelismo con esta parte con la historia de Plutarco se 
encuentra en la Historia de los dos hermanos, un cuento popular 
del Imperio Nuevo con similitudes con el mito de Osiris. Según 
la tradición egipcia tardía el pez oxirrinco estaba relacionado 
con la ciudad del mismo nombre. 


En El Fayum era considerado un animal sagrado. Se creía que 
había surgido de las heridas de Osiris. Según la 
teología heliopolitana fue el pez oxirrinco quien se comió 
el falo de Osiris, después de ser desmembrado por su 
hermano Set. Así, en época grecorromana, por deferencia al 
dios, no se debía consumir este pez. Se le representaba con un 
tocado de cuernos bovinos, disco solar y uraeus. Esta referencia 
a la adoración del dios Osiris como Pez es similar a la adoración 
cristiana del Pez en la figura de Cristo, muy difundidas en las 
catacumbas Romanas durante el siglo II d.C. 

El ichtus o ichthys (en griego IXOYÉ ijcís "pez") es 
un símbolo que consiste en dos arcos que se intersecan de forma 
que parece el perfil de unpeza modo de una vesica 
piscis o mandorla, y que fue empleado por los 
primeros cristianos como un símbolo secreto, posiblemente un 
pase libre para el ingreso al culto. Antes del edicto de Milán los 
cristianos no podían profesar su religión libremente. 

El acrónimo significa Inoodc XpiorOc Ozod Yió0c Ewmp 
"Jesucristo, Hijo de Dios, Salvador". 


La vesica piscisó. o Mandorla, la forma del pez, tiene una base 
matemática y geométrica interesante ya que con esta figura se 
puede sacar la raíz de 3. Número considerado divino desde 


tiempos antiguos. Es posible que esta figura sagrada los 
pitagóricos la aprendieran de Egipto. La razón matemática de su 
anchura (medida por los puntos extremos del "cuerpo", sin 
incluir la "cola") por su altura fue aproximada por el cociente 
265:153. Esta razón, da 1,7320362, se consideró a este un 
número sagrado llamado la medida del pez. 


Exactamente, la razón geométrica de estas dimensiones, la raíz 
cuadrada de 3, o 1,732053... (ya que si se traza la línea recta que 
une los centros de ambos círculos, junto con los dos puntos 
donde los círculos se intersecan, se obtienen dos triángulos 
equiláteros unidos por un lado). El cociente 265:153= 1,73 es 
una aproximación a la raíz cuadrada de 3, y tiene la propiedad de 
que no se puede obtener ninguna aproximación mejor con 
números más pequeños. 


El número 153 aparece en el Evangelio de Juan (21:11) como el 
número de peces que Jesús hizo que se capturaran de manera 
milagrosa en la escena de la captura de los peces. 


Subió Simón Pedro, y sacó la red a tierra, llena de grandes 
peces, ciento cincuenta y tres; y aun siendo tantos, la red no se 
rompió. 

Juan 21:11 
La tradición pretende que la corona de espinas de Cristo estaba 
hecha de espinas de acacia. El Arca de la alianza estaba hecha 
de madera de acacia revestida de oro. El Árbol de acacia en 
todas las tradiciones del mundo está ligado a valores religiosos, 
como una suerte de soporte de lo divino. 


El Arbol de sicómoro empieza a mencionarse en épocas 


predinásticas en el Antiguo Egipto. A Egipto se relaciona como 
el "País de los sicomoros”, y al árbol se le llamaba higuera 
egipcia. 


Debido a su madera incorruptible, los egipcios lo relacionaron 
rápidamente con la muerte y la resurrección; de ahí que se 
plantaran cerca de las tumbas y que los ataúdes se construyeran 
cuando era posible con su madera blanda y ligera. También se 
hacían amuletos con la forma de sus hojas. 


El sicomoro en la tradición cristiana 


"El árbol de la Virgen" es un viejo sicomoro que se encuentra en 
el-Matariya, El Cairo, Egipto. La tradición recoge que en él la 
Virgen María descansó durante su huida a Egipto. 


En las tumbas protocristianas en catacumbas en Roma y debajo 
del Altar de Pedro en el Vaticano, se encontraron grafitis de 
letras P, y PE también PET en referencia al Apóstol Pedro, que 
fue muerto en Roma, y enterrado cerca al circo romano donde 
fue martirizado, actual plaza vaticana. 


El antiguo cementerio paleocristiano se conservo en parte debajo 
del vaticano y se pudo reconstruir donde se encontraba el osario 
de Pedro gracias a iniciales con la letra P, latina cuya letra 
correspondiente en griego es 7r. Esto no solo una consecuencia 
del nombre Petros si no también una simbología que veía como 
importante la letra y el número. Parte de estos descubrimientos 


fueron logrados gracias a Marguerita Guarduccl. 63 


E 
| Mito de Osiris y el Árbol sagrado 


El mito de Osiris, y el libro egipcio de los muertos representa en 
si un mapa o cuaderno de viajes cuyo destino es la Amduat, el 
reino de los muertos. Su Gobernante es Osiris y la corte de 
dioses. Osiris es el dios del inframundo, al igual que Sokaros, 
deidad de la ciudad de Menfis, y dios de la oscuridad, su 
símbolo es el círculo con el punto en el medio, el cual lleva en 
su cabeza como tocado, se puede ver esto en el libro de la 
Amduat, en la tumba de Tutmosis II, símbolo similar al de Ra, 
Sol al mediodía. En el caso de Sokar es el sol en el interior de la 
tierra, o sol Níger. Su reino es el lago de agua dulce debajo de la 
tierra, algo similar sucede con Osiris, se creía que su cuerpo 
estaba enterrado en la necrópolis de Gizah, en un lago de agua 
dulce debajo de la tierra en un lugar llamado Rosteau. Durante el 
imperio medio se crea una religión sincrética entre los dioses 
Ptah-Sokar-Osiris, dentro de esta triada, el dios más importante 
por su antigúedad es el dios Ptah, el dios de la arquitectura y los 
artesanos. La pirámide representa el continente del mundo y del 
cuerpo del faraón como una metáfora del cuerpo universal, o el 
universo como pirámide, en cuyo interior el faraón muerto 


expulsaba su Ba como un rayo de luz hacia las estrellas 
imperecederas. 


El nombre egipcio del libro de los muertos es “Salida a la luz del 
día,” o “salida a las revoluciones en la luz”, es muy probable que 
la pirámide dentro de la cosmogonía Egipcia represente a la 
colina fundamental de la creación, por lo menos en su forma 
abstracta, cierta caja contenedora de los números, un universo 
numeral y arquitectónico donde todas las cosas fueron creadas. 
Durante el período arcaico fue el dios Ptahós patrono de la 
arquitectura y la orfebrería y el creador de la cosmogenesis 
menfita, el que ocupo el lugar de importancia de Osiris. 


La pirámide representa un continente pero fundamentalmente 
numérico, la planimetría de la pirámide esta orquestada a través 
del codoss sagrado egipcio de longitud 0,5236 mts, usado desde 
la dinastía II, si realizamos un rectángulo áureo de la cámara del 
rey de la gran pirámide, su lado menor medirá 3,1415 mts o lo 
que es igual a 6 codos sagrados, es por este suceso matemático y 
arquitectónico que la pirámide recibe el nombre de Piramidys 
latín, en griego (rmupapic) o Pirámide, fundamentalmente por 
contener al número 7r, como número maestro de su construcción 
como también al número q. 


La diferencia entre Tr - q? da como resultado al codo sagrado 
egipcio. La altura de la pirámide es de 280 codos sagrados, los 
últimos 60 representan al número 31,415 mts o sea a rr. Dentro 
de esta abstracción numérica de forma piramidal, se recitaban 
los textos de los difuntos en su versión más arcaica, o Texto de 
las pirámides, que hasta la V dinastía no apareció como 
elemento escrito. 


La primera pirámide con texto escrito sobre el viaje del difunto 
al más allá es la pirámide del Rey Uníso7. 


Relata el viaje del difunto renacido en la luz hacia las estrellas 
imperecederas, son las estrellas que nunca descienden de la 
eclíptica durante la noche, nunca se ocultan, fundamentalmente 
la estrella Sirio y la constelación de Orión como también la 
estrella polar. 


Con el paso de los milenios estos textos rituales se 
empezaron a escribir en los sarcófagos de piedra y madera y 
posteriormente en papiro llamándose este conjunto de rituales: 
texto de salida a la luz del día, como también emerger a la luz 
del mediodía, salida a la luz. Las pirámides Gizah se encuentran 
en la meseta con el mismo nombre, por que se creía durante las 
primeras dinastías que Osiris se encontraba en ese lugar 
enterrado en un océano o lago interior, de agua dulce. Debajo de 
ese lugar, llamado mágicamente Rosteau, el lugar de descanso o 
reino de Osiris. Algo similar sucede con Abidos lugar que se 
creía en el imperio antiguo como posible tumba de Osiris. 


La forma arcaica de representación del dios Osiris como se 
muestra en el papiro Dramático del Rameseum es la del pilar 
Set, (cuatro pilares en uno) coronado con una Rama Ima un pilar 
arbóreo sobre su cúspide u Osiris coronado en la luz, (Es posible 
que estos cuatro pilares que muchos interpretan como la 
columna vertebral del dios Osirisós representen cuatro aristas de 
una pirámide y en su cima la rama u árbol en representación de 
Osiris. 


La búsqueda en muchos de estos mitos, es la coronación en la 
luz, escenificada como una lucha simbólica entre la luz y la 
oscuridad, llevada a cabo por los dioses Set y Horus, terminando 
en una victoria o síntesis en la nueva luz cuya representación es 
el Dios Osiris, este equilibrio entre la luz y la oscuridad era visto 
en la antigúedad como un florecimiento y un renacimiento en la 
luz verdadera, una forma de síntesis entre ambas. 


Los dioses que sostienen al Dios Osiris en la luz son el Dios Set, 
(Sth)ó9 establecer, los griegos lo asociaban a Tifón aliento de 
fuego Dios del desierto y de la oscuridad y Horus, Dios Sol, esta 
imagen simbólica como se percibe en el papiro dramático del 
Rameseum. El mito de Osiris, su muerte y posterior adoración 
póstuma, se encuentra escrita como un compendio de rituales en 
el libro egipcio de los muertos. En la isla de Elefantina se creía 
que la primera pareja humana fueron Osiris e Isis. Y en el codo 
sagrado egipcio, toda esta corte de dioses ocupa las primeras 10 
pulgadas de esta regla, siendo Osiris la 6 pulgada e Isis la 
séptima, Sth la octava pulgada, la pulgada 28 está reservada para 
dos gorriones, cuyo sonido es Ou, de esta simbología surgieron 
los querubines del arca de la alianza. Estos dos gorriones se 
posan sobra un cúmulo o colina fundamental en el libro de la 
Amduat, de simbología similar al Omphalos griego. Se puede 
ver esto en la tumba de "Tutmosis III.70 


Existen diferentes versiones del mito sobre la muerte de Osiris 
desde el tiempo de los textos de las pirámides hasta el "Tratado 
de Isis y Osiris” de Plutarco, en la época helénica. A 
continuación se transcribe el texto de Plutarco de Isis y Osiris la 
parte que hace referencia al mito de Osiris y un extracto de los 
textos Diodoro de Sicilia también sobre la misma temática. 


Plutarco sobre Isis y Osiris 


(En griego antiguo: IMovrapxoc, Plútarjos, en latín: Plutarchus, 
Plútarjos, en latín: Plutarchus) (Queronea, c. 46 o 50-Delfos, 
c. 120) 


Te contare el mito ahora prescindiendo, con el mayor de los 
cuidados, de cuanto hay en él de superfluo e inútil, a fin de que 
sea lo más breve. Según se cuenta, la diosa Rhea tuvo una unión 
secreta con el dios del tiempo Cronos71, y el Sol, Ra teniendo 
conocimiento de su numen, alzó una sátira contra ella diciendo: 
No darás a luz durante el mes ni durante el año. No obstante, 
estaba el dios Hermes, (Mercurio para los romanos) enamorado 
de ella, y había tenido relación, por lo que se dirigió a la Luna, 
[Dios egipcio Jonsu] y jugó con ella a los dados. [También 
referido al Dios Yah, a veces escrito como Yaah con doble a, 
también como lah-Dyehuty, el dios de la luna nueva.Thot en su 
aspecto juvenil]. 


Mediante el juego, le arrebató la septuagésima parte de cada día 
de su aparición. A base de jugar, consiguió reunir cinco días, los 
cuales los añadió a los trescientos sesenta. A estos cinco días, los 
egipcios los llaman Epagómenos72, que significa día del 
nacimiento de los dioses, días adicionales. El primer día nació 
Osiris y, mientras nacía, O0yó se una voz que decía: El Señor de 
todo cuanto hay, nace en la luz. En aquel tiempo había en Tebas 
cierto Pamylés que se hallaba extrayendo agua de un brocal, 
cuando oyó una voz que le pedía que gritase con todas sus 
fuerzas: El Dios rey y benefactor Osiris acaba de nacer. Hecho 
esto, el dios Cronos depositó en sus brazos a Osiris, 


encargándole que se ocupase de su hijo, y que estableciese las 
fiestas llamadas Pamilias73, que son verdaderamente semejantes 
a nuestras Faleforias74. En el segundo día, y según se cuenta, 
nació Aruéris, semejante a Apolo, y que recibió el sobrenombre 
de Horus el viejo. [Ra-Horajty, Ra-Harajte o Re-Horajty fue 
un dios solar egipcio del horizonte nacido del sincretismo del 
dios Ra con Horajty (Horus del horizonte), es decir, "Ra (que es 
el) Horus del Horizonte" ]. 


El tercer día nació el Dios Set, [Tifón en griego, dios de la 
oscuridad del desierto y considerado aliento de fuego] que no lo 
hizo según la forma común, sino rasgando el costado de su 
madre [Naciendo de Cesáreal7s y lanzándose a través de él. En 
el día cuarto, nació Iris7ó entre las tierras húmedas. Finalmente, 
durante el quinto día, nació Neftis77, a la que también llaman 
Teleuté, Afrodita, y otra a la diosa Niké.(Diosa de la victoria). 
También dicen que Osiris y Aruéris tuvieron por padre al Sol, 
Isis tuvo a Hermes, y Tifón y Neftis a Cronos. [Dentro del codo 
sagrado Egipcio el nacimiento empieza por Ra sol filosófico 
primera pulgada, después nacen de él, Shu aliento divino, y Geb 
la tierra 4 pulgada, la diosa Nuit 5 pulgada, Osiris 6 pulgada, Isis 
7 pulgada y Set 8 pulgada. ] 


Por este motivo, los reyes tenían por día nefasto al tercero 
adicional, (el día de nacimiento de Set) por cuanto lo pasaban 
sin tomar ninguna decisión importante y sin ocuparse de sus 
cuerpos hasta llegar la noche. No falta quien relata que el dios 
Tifón tomó por esposa a Neftis, y que Isis y Osiris, [Matrimonio 
sagrado entre hermanos] enamorados, tuvieron unión incluso 
antes de nacer, en el seno materno, y dicen también que Aruéris, 
también llamado Horus en el horizonte, y Apolo por los griegos, 


fue resultado de esta unión. (El sol en todas sus formas). 


En el momento en que Osiris alcanzó el reinado, liberó al pueblo 
egipcio de su existencia, basada en las bestias salvajes, y les 
mostró los frutos que la tierra proporciona, enseñándoles las 
leyes y el respeto debido a los dioses. Civilizó las tierras, para lo 
que en muy pocas ocasiones tuvo necesidad de las armas, pues 
su sentido de la persuasión, y de la argumentación, y la 
combinación de esto con el canto y la música, sedujo a la 
mayoría de los hombres. Por este motivo, los griegos ven en 
Osiris al mismo Dionisio.78 


Durante un tiempo Osiris estuvo viajando, Tifón no se atrevió a 
preparar la guerra, pues Isis le tenía estrechamente vigilado, 
manteniendo el orden en la tierra mientras Osiris estaba ausente, 
pero a su vuelta, se hizo Tifón con setenta y dos cómplices. 
Consiguió Tifón conocer las medidas exactas del cuerpo de 
Osiris, y construyó según dichas medidas un cofre 
verdaderamente hermoso y decorado que presentó en el festín. 
[El cuerpo Piramidal]. De 440 codos de ancho para la gran 
pirámide y 280 codos de alto, los últimos 60 en altura 
representan a 31,415 mts. 


Los invitados quedaron maravillados por la belleza del cofre, y 
Tifón prometió, hablando entre chanzas, regalarlo a aquel que 
acostándose en su interior tuviera su exacta medida. Todos 
cuantos allí había, fueron intentando uno por uno acomodarse en 
él, pero ninguno encontró su medida, hasta que, finalmente, fue 
el turno de Osiris, que se acostó en su interior. De inmediato, los 
cómplices de Tifón fueron a cerrar el cofre, unos cerraron la 
tapa. Cuando hubieron acabado de sellarlo, lo tiraron al río, que 


transportó el cofre hasta el mar a través de la boca Tanítica?7o, 
[Ciudad de Tannis]. 


Que aún hoy es aborrecida por los egipcios llamándola maldita. 
Se dice que estos hechos acaecieron el día diecisiete del mes 
Atir, en el que, según dicen, el sol pasaba por escorpión, durante 
el vigesimoctavo año del reinado de Osiris. Según el decir de 
otros, este número corresponde a la edad del dios, y no a la de su 
reinado. Vivían alrededor de la tierra de Quemuso, los Panes y 
los Sátiros, por lo que fueron los primeros en difundir la noticia. 


Por este motivo, todavía hoy, al pavor súbito de las 
muchedumbres, a sus temores, se les da el nombre Pánico, para 
conmemoración de este suceso. Esto sucedió en el mismo lugar 
en que ahora está emplazada la ciudad de Coptoss:1, [El nombre 
copto proviene de la corrupción árabe del término egipcio gbtw 
(Pro. Guebtu, Gebto o Gobto) del mismo nombre surgiría el 
griego algyptos (Pro. Eguiptos o Eguptos), o sea, Egipto] cuyo 
nombre significa privación, pues también utilizan la palabra 
koptein en el sentido de privar. Entonces, Isis, sumida en la más 
profunda congoja, sumida en el más grande dolor, acercándose a 
preguntar a todo el que veía. 


De tal forma fue, que incluso paró a unos niños a preguntar por 
el paradero del cofre de Osiris, y sucedió que aquéllos habían 
visto el lugar por el que los cómplices de Tifón habían lanzado 
el cofre, y por donde había llegado hasta el mar. Por este motivo, 
los egipcios tienen la creencia de que los niños tienen la voz 
profética, de forma que, según su decir, anuncian presagios 
cuando juegan en los templos, diciendo palabras según su 
ocurrencia. 


Tomó Isis conocimiento de que Osiris, guiado por el error, tuvo 
relaciones con Neftiss2, su hermana, y tuvo por prueba una 
corona de melilotoga que halló junto a Neftis. Con tan 
indiscutible prueba, Isis abandonó la búsqueda de Neftis, para 
buscar al hijo de esta unión, pues la madre, por miedo a Tifón, 
[Dios Sth, dios de la confusión] lo ocultó tan pronto nació. 
Tomó perros para la búsqueda y, finalmente, tras grandes penas 
y trabajos, lo halló. Isis lo tomó a su cargo y dio el alimento 
necesario hasta que se convirtió en su guardián y acompañante. 
[En la mitología egipcia Anubis era el Hijo de Set, y los perros 
se los asociaba a Anubis y Set su padre.] 


Tuvo por nombre Anubis. Según se cuenta, su misión es la de 
guardar a los dioses de igual forma que los perros guardan a los 
hombres. Tiempo después de esto, llegó a Isis la noticia de que 
el cofre, tras llegar al mar, entró en el territorio de Biblos, [la 
gematría de la palabra es 314 en una referencia inequívoca al 
número 7r].y una ola lo llevó muy suavemente hasta un arbusto. 
El arbusto en cuestión comenzó a crecer en poco tiempo de 
forma muy notable, abrazó el cofre y lo guardó en su interior. 


El rey de aquel lugar, quedando muy admirado por el 
extraordinario crecimiento de dicho arbusto, mandó que lo 
talasen, con el cofre invisible en su interior, y lo pusiesen como 
columna en su palacio.[La historia hace referencia a que Osiris 
era representado como pilar en Egipto el pilar Set, coronado 
como la rama Ima.] Isis tuvo noticia de todo esto, según se 
cuenta, mediante un viento divino, por lo que viajó a Biblos. 
Una vez hubo llegado, se sintió verdaderamente exhausta, por lo 
que, sin mediar palabra con nadie, se sentó junto a una fuente a 
llorar. [Una referencia cifrada al dios Harpócrates el dios del 


silencio]. 


Al rato, dieron en pasar por aquel lugar las damas de la reina, a 
las que saludó, y dio trato de gran cortesía, ofreciéndose a 
trenzar su cabello y a impregnar sus cuerpos con el maravilloso 
perfume que de sí misma exhalaba. Cuando más tarde la reina 
vio a sus damas, sintió gran deseo por la mujer venida de otras 
tierras, pues su cabello y cuerpos exhalaban perfume de 
ambrosía. 


Ordenó, por tanto, llamar a Isis, trabó gran amistad con ella, y la 
proclamó nodriza de su vástago. Según cuentan, el nombre del 
rey de aquel país era Malcandro, y el de la reina, Astarté, según 
unos, otros dicen que su nombre era Saosis, y aún otros dicen 
que se llamaba Nemanus, Atenaíde para los griegos. Isis, para 
dar lactancia al niño, en vez del seno introducía un dedo en su 
boca, de forma que cada noche quemaba una parte de lo mortal 
que había en el niño. [El dar de beber con el dedo índice es una 
referencia simbólica al número rr, este dedo en el mundo antiguo 
estaba asociado al dios Júpiter, luppiter en latín antiguo, Pth en 
egipcio, dios de la arquitectura su referencia es al número 11]. 


También se cuenta que Isis, convertida en golondrina, volaba 
por la noche alrededor de la columna que guardaba en su interior 
el cofre, lanzando grandes lamentos. La reina, a la que gustaba 
espiar a Isis, descubrió esto un día, y lanzó grandes gritos viendo 
como quemaba a su hijo, privándolo de su inmortalidad. 
Entonces, descubriendo Isis su verdadera esencia de diosa, 
demandó se le diera la columna que aquel techo aguantaba. 


La tomó sin el menor esfuerzo, y cortó la madera del arbusto. La 
cubrió entonces con fina tela y la ungió con perfumes; hecho 


esto, la confió al cuidado de los reyes. Aún en nuestros días, este 
trozo de madera se venera en el templo de Isis de Biblos. 
Cuando Isis halló el cofre, cayó sobre él sollozando grandes 
lamentos, y de tal manera fue, que el hijo menor del rey quedó 
como si hubiera muerto. 


El hijo mayor de los reyes la ayudó a cargar el cofre sobre un 
barco y marchó hacia alta mar, pero en el río Fedros, como el 
viento soplaba con cierta violencia, la diosa se encolerizó y lo 
secó. Siguiendo su viaje, se detuvo en el primer lugar desértico 
que halló y, a solas, abrió el féretro. Llorando, puso su rostro 
sobre el de Osiris, y lo besó. El niño, se acercó por detrás a fin 
de observar, pero Isis, cuando descubrió la presencia del niño, 
lanzó una mirada tan iracunda sobre el pequeño, que éste murió 
al acto de terror. 


Hay otros que dicen que no fue así como el murió el niño, sino 
que, por la violencia del viento, cayó al río y se ahogó.s4 [Una 
referencia del Hades, un mundo acuático o inframundo]. En todo 
caso, sí es cierto que, desde entonces, recibe honores por esta 
causa, pues los egipcios celebran festines en su honor, 
llamándolo Maneros. Otros aseguran que el nombre del niño fue 
palestinos o Pelusios, y que la ciudad que la diosa fundó recibió 
su nombre. Dicen, asimismo, que el dicho Maneros al que los 
egipcios dedican sus canciones, fue el inventor del arte de la 
música. Hay aún otros que aseguran que este nombre no designa 
a persona alguna, sino que es una simple expresión acuñada por 
los hombres que beben y hacen banquetes para decir: Esté 
presente entre nosotros la medida. 


Éste es, según dicen, el sentido que los egipcios dan a esta 


expresión cuando la utilizan. De aquí debe provenir la 
costumbre extendida entre los egipcios, en el momento del 
banquete, de sacar una figura humana en un féretro y pasearla 
alrededor de los invitados; no se hace, como algunos creen, en 
memoria trágica del féretro de Osiris, sino para recordar a los 
invitados que debe aprovecharse el tiempo sin desperdiciar el 
momento presente, pues es cuestión de tiempo que todos acaben 
como el muerto. 


Éste es el motivo de introducir a tan desagradable invitado. Isis, 
antes de iniciar el viaje que le conduciría hasta su hijo Horus, 
que había quedado en Buto educándose, guardó el cofre de 
Osiris en un lugar sin tránsito. Acertó a pasar por allí Tifón, 
yendo de caza a la luz de la luna, y encontrándolo y 
reconociendo el cuerpo que se hallaba en su interior, lo cortó en 
catorce pedazos y los dispersó. Cuando Isis tuvo noticia de esto, 
tomó un barco construido con papiro, y viajó en su busca 
navegando por todas las marismas. Por este motivo, aquellos que 
viajan en barco de papiro, no deben temer a los cocodrilos, pues 
no pueden ser dañados por éstos, ya sea por el temor que causan 
en estos animales, o porque están forzados a respetar a la diosa 
por mandato de Zeus. 


He aquí el motivo por el que hay tantos lugares en Egipto con 
sepulcros de Osiris, porque la diosa erigía uno en cada lugar en 
que encontraba un trozo. Hay quien, no teniendo por verdadera 
esta leyenda, afirma que Isis modelaba imágenes de Osiris con 
cada trozo que hallaba, dándolas a las ciudades como si se 
tratase del cuerpo entero. 


También, así, recibiría Osiris la mayor cantidad posible de 


honores, además de que, si Tifón hubiera vencido a Horus, no 
hubiera podido hallar el verdadero sepulcro de Osiris, 
equivocándose ante la gran cantidad de éstos. Isis halló todos los 
pedazos de Osiris, mas no así el miembro viril, pues fue arrojado 
al río por Tifón, donde se lo comieron el lepidoto, el pagro y el 
OXIrrincos5; aquí se observa por qué no son apreciados estos 
peces. [La relación geométrica es a la figura de la vesica Pisis, 
Esta razón, que da 1,73203, se consideró un número sagrado 
llamado la medida del pez. Exactamente, la razón geométrica de 
estas dimensiones es la raíz cuadrada de 3, o 1,73205...]. 


Hizo Isis una copia de dicho falo, y lo consagró, y es ésta una 
fiesta que aún hoy celebran los egipcios. Después, Osiris 
regresó del Hades junto a Horus, y tomó la tarea de adiestrado 
en el combate. Cuando pasó el tiempo, inquirió a Horus sobre 
cuál sería la acción más hermosa de entre todas las acciones, a lo 
que éste respondió diciendo: "Vengar al padre y a la madre 
cuando han sido tratados inicuamente. Osiris le preguntó de 
nuevo pidiéndole que le dijese qué animal era mejor para entrar 
en combate, a lo que aquél respondió: el caballo. [Set fue 
adorado como asno dorado enclave semita en la ciudad de 
Avaris, la expulsión de los  iksoss6 (extranjeros, 
fundamentalmente fenicios y semitas) de la ciudad, de Avaris, 
esto es lo que se conoce como éxodo]. 


Quedó Osiris extrañado ante esta respuesta, pues no entendía por 
qué no había nombrado al león, a lo que Horus le respondió: El 
león es útil para el hombre que necesita ayuda, pero el caballo es 
útil para dispersar al enemigo y abatirlo cuando escapa. Quedó 
Osiris verdaderamente admirado ante las respuestas dadas, y 
entendió que Horus se hallaba listo para el combate. [Referencia 


al culto al dios Set]. 


Según se dice, muchos fueron los egipcios que a partir de 
entonces cambiaron de ejército, pasándose a las filas de Horus, y 
que incluso Tueris, concubina de Tifón, traicionó a éste 
poniéndose del lado de Horus. 


Vieron los seguidores de Horus que una serpiente perseguía a 
Tueriss7, y la cortaron en pedazos; en recuerdo de este hecho, 
lanzan una cuerda entre sus filas y la despedazan. 


El combate que se produjo duró muchos días y, finalmente, 
Horus alcanzó la victoria. Tifón fue capturado y llevado ante 
Isis, pero ésta no quiso matarlo, por lo que le quitó las cadenas 
que lo amarraban y lo liberó. Este hecho encolerizó a Horus, que 
arrancó la diadema real que su madre portaba en la frente. 
Hermesss, ante esto, coronó su cabeza con un casco en forma de 
cabeza de vaca. Tifón trató entonces de demostrar la bastardía de 
Horus, para la cual cosa emprendió un proceso legal, pero 
Horus, con la ayuda de Hermes, fue dictaminado como legítimo, 
y aún venció en dos batallas más a Tifón. Isis, por su parte, tuvo 
unión con Osiris después de muerto, de cuya relación surgió un 
niño muy débil nacido antes de tiempo que recibió por nombre 
Harpócratesso. 


Diodoro Sículoso sobre Osiris Libro Il, extracto. 


(En griego Atódwpoc EikeMwrnc) siglo la. C. nacido en Agirio 
(hoy Agira), en la provincia romana de Sicilia. 


Después de la muerte de Osiris, Isis nunca se comprometió a 
participar en cualquier hombre para el resto de su vida, para 


gobernar con justicia, y para llenar sus súbditos se beneficien. 
Eliminado a los hombres, ella participó en los honores divinos; 
su cuerpo fue enterrado en Memphis, donde todavía se muestran 
hoy la tumba de Isis en el templo de Vulcano [Se asimilo al dios 
Pth]. Otros argumentan que los cuerpos de estos dos dioses no se 
basan en Memphis, pero cerca de las fronteras de Etiopía y 
Egipto, en la isla del Nilo, ubicado cerca Philaes, y para que se 
llama el Campo santo o sagrado. Muestran en apoyo de sus 
monumentos de opinión que se encuentran en esta isla: la tumba 
de Osiris, sacerdotes respetados de todo Egipto y trescientos 
setenta urnas que lo rodean. [El nombre de Dios Osiris en griego 
contiene al de la diosa Iriso1, su padre es taumante, maravilla 
dios marino primordial, el número de 370 podría referirse a un 
año solar + 5 días, en la antigitedad no todos los calendarios 
tenían 365 días, por ejemplo el año equinoxial era de 366]. 


Los sacerdotes llenan el lugar todos los días estas urnas con 
leche, lamentando e invocan los nombres de estas deidades. Por 
eso, la primera de la isla está prohibido para todos excepto para 
los sacerdotes; y todos los habitantes de la Tebaida (que es la 
tierra más antigua de Egipto) se ven como el mayor juramento a 
jurar por la tumba de Osiris a Filae. [Se cree que la primera 
pareja creada en el mundo fueron Isis y Osiris.] Así, las partes 
recuperadas del cuerpo de Osiris recibieron sepultura. Las partes 
sexuales fueron arrojados al río por Tifón; Pero Isis dio les 
conceden honores divinos como los otros partidos. Ella 
construyó una imagen en los templos, y le otorgó un culto 
especial en las ceremonias y los sacrificios realizados en honor 
de este dios. [Se creía en la antigiedad que en cada nomo 
Egipcio se encontraba un trozo del cuerpo de Osiris]. 


Es por eso que los griegos, que se prestaron a orgías Egipto y 
festivales dionisíacos tienen partes sexuales, llamados Falo, 
grandemente venerado en los misterios e iniciaciones de Baco o 
sea al dios Dionisio. 


[El falo en el mundo antiguo representa al número 6, igual a la 
letra hebrea Vav, y a la letra Ou en Egipto con forma de gorrión 
la ultima pulgada del codo sagrado egipcio. Se puede ver este 
hecho simbólico en la imagen del dios Min si multiplicamos el 
codo sagrado 0,5236 mts x 6 =3,1415].Dicen que han pasado 
más de diez mil años de Osiris e Isis al reinado de Alejandro, 
que fundó la ciudad en Egipto que lleva su nombre; otros 
escriben que hay cerca de veinte de tres millas. Aquellos que 
dicen que Osiris nació en Tebas en Beocia, Semele y Júpiter 
están en un error aquí, que originalmente Orfeo, viajando en 
Egipto, se inició en los misterios de Baco; y como él era amado 
y cadmeos, honrado fundador de Tebas en Beocia, que tenía a 
favor de ellos, que se transportan a su país de nacimiento del 
dios. La multitud ignorancia o deseo de hacer un dios griego 
Baco9, con mucho gusto la bienvenida a los misterios 
dionisíacos e iniciaciones. Para establecer esta creencia, Orfeo 
utiliza los siguientes motivos: Cadmo, que era de Tebas en 
Egipto, tuvo, entre otros hijos, una hija llamada Sémele. 
Seducido por un extraño, ella quedó embarazada y, después de 
siete meses dio a luz a un niño que tenía un gran parecido con 
Osiris. Este niño no vivió mucho tiempo, o que los dioses han 
querido así, o que este era su destino natural. 


A 
dán, Eva y el Árbol del bien y del Mal 


No hay historia que impacte más en el inconsciente colectivo de 
la humanidad como el mito de la creación del hombre y el 
género humano, esta narración es la más recordada a través de 
las épocas y posiblemente el mito documentado más antiguo 
remontando su génesis al relato de Atrahasis en el reino Acadio 
o al de Ziusudra en Sumer, historia cuya licencia permitió al 
artista del renacimiento pintar el desnudo y donde el hombre se 
descubrió libre. Adán y Eva fueron para las religiones 
Abrahamicas los primeros seres humanos93 creados por Dios en 
el sexto día de la creación, Adán fue creado primero y viendo 
Dios que se encontraba solo creo a la mujer de su costilla. 


Creó, pues, Dios al hombre a imagen suya, a imagen de Dios lo 
creó; varón y hembra los creó. 
Génesis 1:27 


Adán fue creado del polvo mediante un proceso de alfarería a 
imagen y semejanza del creador, dándole vida mediante un 
soplo Divino, el cual le provee el halito de vida, que pasa a 
morar en él. 


Génesis 1:26 


Es posible que el origen de este relato se encuentre en la 
cosmogenesis Egipcia y en el mito del dios solar Ra, que para el 
imaginario del norte de África representa un Máximum Solís, o 
sol fecundo fuente de las aguas de la arquitectura del Egipto 
faraónico, cuya representación geométrica es el círculo con el 
punto en el medio, como también una Vesica Piscis en la forma 
de una boca de fuego de la cual los números son expulsados 
como potencias activas otorgando el halito de vida al recién 
nacido o el entendimiento de que en esencia todo es número. 


El Dios Jnumos, o Ra al mediodía proporcionaba al recién 
nacido de su Ka el aliento divino, esta deidad era considerada 
patrona del río Nilo [gematría 365] y al igual que el dios Ptah en 
Egipto crean el mundo como una producción de objetos de 
cerámica. 


“El Ka o aliento era creado por el Dios Jnum en su rueda de 
alfarero, y era depositado en los hijos en el momento de la 
concepción, posibilitando la inmortalidad.” 


El Ka o halito, era simbolizado en Egipto como dos brazos en 
alto sobre la cabeza de hombres de pie en cuyo centro se 
encontraba el símbolo del Dios Osiris “el Ojo” como también el 
círculo con el punto en el medio si multiplicamos el número 3 
por 2 codos sagrados egipcios 0,5236 mts o doble Ka el 
resultado es el número maestro 3,1416 modulo que se va a 
repetir a lo largo de todo el libro de la Torah como un número 
representativo de la Deidad. 


Y mandó Jehová Dios al hombre, diciendo: De todo árbol del 


huerto podrás comer; mas del árbol de la ciencia del bien y del 
mal no comerás; porque el día que de él comieres, ciertamente 


morirás. 
Génesis 2:16 


El Árbol de la Ciencia representa una metáfora sobre el 
conocimiento del número y la arquitectura que en su versión 
más arcaica se encuentra plasmado en el mito del Dios Osiris y 
Set en Egipto, estos eran representados como Pilar fundamental 
de la creación y como “Rama Ima” u Osiris coronado en la Luz, 
este mito tiene paralelismos cercanos al árbol sagrado de Sumer 
el cual se encuentra coronado por la piña sagrada. 


Gran parte de los libros del antiguo y nuevo testamento fueron 
organizados a través de números y geometrías como una forma 
de paradigma a modo de planos de arquitectura relacionando lo 
celeste, el mito y la geometría en una síntesis de contenidos 
culturales posibilitando la enseñanza en todas sus formas. Algo 
similar sucede en el mundo indo-europeo con alegorías que 
aluden al desplazamiento de la estrella Sirio o al movimiento en 
espiral del planeta Venus y su recorrido de ocho años y 3 días 
alrededor del zodíaco y su Enrollamiento con la Luna. Se puede 
ver esta representación en el mito del Dios Apolo en Delfos, 
luces que para el imaginario de la antigiedad encarnan la 
fecundidad del mundo, números cuya razón cultural y 
matemática se encuentra representada en el número Tr. 


Muchas de estas fabulas solo pueden ser explicadas o adquieren 

un sentido profundo si se estudia la Gematría, el valor numérico 

de las letras de términos que componen pasajes específicos de 
la Torah. 


Un ejemplo claro sobre valores gematricos es el vocablo Nilo, el 
río que vio nacer la escritura y la piedra cortada, esta palabra 
posee gematría 365 en una referencia inequívoca a un sol 
filosófico o numérico lo mismo sucede con el dios Solar Mithra 
cuya gematría al igual que Nilo es 365 o la palabra Biblos, 
Libros cuya traducción es enrollamiento con un valor gematríco 
de 314 vinculando palabra a un número de una manera nunca 
vista, el número Tt para gran parte del mundo Indoeuropeo 
representaba un libro”. 


En el pasaje bíblico sobre el árbol de la ciencia y su prohibición 
por parte de Jehová Dios de comer de aquella fuente de 
conocimiento (Génesis 2:16) se esconde un brillo que es el 


66 


propio número del capítulo y versículo como conjunto “el 
número 216”. 

Este arquetipo numérico era sagrado en tiempos antiguos por su 
simbología relacionada con la geometría y la arquitectura 
concepto filosófico conocido como “Razón cúbica” o el número 
6*6*6 cuyo resultado es igual a 216. El arquitecto Marco 
Vitruvioss en su libro “De Architectura” año 15 a.C. Comenta 
en el libro V de su códice como para Pitágoras es el número 216 


el más indicado para contener el conocimiento. 


“Les pareció bien escribir sus teorías y sus reglas en unos 
volúmenes de estructura cúbica, fijaron el cubo como el 
conjunto de 216 versos.” 


De architectura, libro V, Vitrivvil 


Esta doctrina, era vista como una estructura o soporte para el 


desarrollo de la cultura ya sea en la vía de una forma de 
arquitectura o en el compendio de un códice de geometría, en 
cuyo centro se encontraban los números, el verbo fecundando el 
espacio dando vida a estas formas culturales. El número 216 está 
relacionado con el número 3,1416 si estudiamos la gran 
pirámide como una representación de la colina fundamental de 
la creación o el mito del monte “Meru”ss en Asia central, todos 
estos modelos simbólicos esconden al número TT como 
continente del mundo. 


Dentro de la gran pirámide la cámara del rey posee unas 
medidas específicas en codos sagrados cuyas dimensiones son 2 
cubos de 10 codos sagrados de longitud 5,236 mts si trazamos 
un rectángulo áureo de este espacio el resultado es el número 
maestro 3,1416 o sea 6 codos sagrados de longitud o un cubo de 
lado 6, 6*6*6 cuyo resultado es 216. 

Este espacio sagrado era considerado el corazón del Dios Ptah 
en cuyo centro se encuentra un sol filosófico o numérico Ra, la 
joya en el loto, el Dios Ptah es el más antiguo modelo de 
alfarero divino del mundo junto al dios Jnum el eterno alfarero, 
el dador del Ka, todas estas doctrinas fueron asimiladas por el 
pueblo cananeo y pueblos del levante en la península Arábiga a 
través de un proceso de transmigración cultural, que se dio de 
manera natural ya que los pueblos semitas y fenicios eran 
nómades y trabajaban en Egipto en la época de la cosecha. Para 
que tengamos en cuenta la antigiedad del pueblo Egipcio en 
comparación con los pueblos cercanos de medio oriente. 


El comienzo de la arquitectura y por lo tanto de los mitos 
relacionados a esta anteceden a la creación del templo de 
Salomón en unos 2.500 años, para cuando se estaban 


construyendo las pirámides de Gizah, gran parte del colectivo 
humano recién comenzaba a domesticar animales y a crear 
poblados como los megalíticos del sur de España y esto nos 
demuestra el impacto que tuvo la civilización Egipcia y Sumeria 
en los pueblos nómades del desierto que copiaron los logos o 
símbolos de la cultura egipcia creando el alfabeto proto cananeo 
y el fenicio. 


Dios el Señor dijo entonces a la serpiente: 


“Por causa de lo que has hecho, 
¡maldita serás entre todos los animales, 
tanto domésticos como salvajes! 

Te arrastrarás sobre tu vientre, 
y comerás polvo todos los días de tu vida. 
Pondré enemistad entre tú y la mujer, 
y entre tu simiente y la de ella; 
su simiente te aplastará la cabeza, 
pero tú le morderás el talón.” 


Génesis 3:14-19 


la antigúedad la idea de una casa en el cielo o Casa de los 
inmortales que en Egipto fue representada en la casa de Horus 
en cuya cúspide crece el árbol de Sicomoro, el árbol sagrado de 
la diosa Hathor. 

En China se puede ver claramente esta imagen celeste en el 
antiguo símbolo del Tao el cual consta de un carácter con forma 
de pie, un cuadrado con un punto en el medio y una estrella de 8 
puntas, símbolo del logro de la inmortalidad para gran parte del 
mundo indoeuropeo, el símbolo de la esencia del Tao, en china 
pudiera representar un mapa del continente americano, América 


del sur, existe evidencia que la dinastía Han conocía el 
continente americano con lo cual el pie sagrado de mucha de 
esta iconografía podría tratarse de la tierra del fuego en la 
Patagonia Argentina y las tierras Antárticas. Para el mundo 
oriental, América del sur representaba al oriente. 


La importancia de la gematría en el conocimiento de la 
escritura 


El valor del Santo de los Santos el lugar donde estaba ubicada el 
arca de la alianza si vemos su gematría para Arca de Dios (Arun 
Elohim = 343 =7x 7x7). 

20 codos, el espacio o dimensión del 

Santo de los santos 

Esarim Amah =666 


También debemos tener en cuenta que la descripción hebrea de 
las dimensiones del Santo de los Santos en codos, que Dios 
especificó que era exactamente: 

20 x 20 x 20 codos. 


Esarim Amah: 20 codos 


TIN DOY 


=666 


Así dijo Dios el señor, el que creó los cielos y los extendió; el 
que extendió la tierra, y lo que de ella sale; El que da aliento al 
pueblo que está sobre él, y espíritu a los que andan en él. 


Dios el Señor que creo los cielos 


pal=a 


Lal 


Dawn NN má NT 
=666 
HaEl YHVH Bo-rah Shamayim 


El que se extendió por la tierra: 


PANA 177 
=666 
Raga Aretz 


Y por lo tanto que sea la luz 
MINA UT 
=666 
Yahi Moroth 


El rey Salomón cobraba impuestos por =666 
El peso del oro que llegaba a Salomón en un año era de 
seiscientos sesenta y seis talentos de oro 

Reyes 10:14 


La mención más antigua en la Biblia sobre el número 7r libro de 
Reyes. Cuyo resultado expresado es 3 


“Hizo fundir asimismo un mar de diez codos de un lado al otro, 
perfectamente redondo; su altura era de cinco codos, y lo ceñía 
alrededor un cordón de treinta codos. Y rodeaban aquel mar por 
debajo de su borde alrededor unas bolas como calabazas, diez en 
cada codo, que ceñían el mar alrededor en dos filas, las cuales 
habían sido fundidas cuando el mar fue fundido. Y descansaba 


sobre doce bueyes; tres miraban al norte, tres miraban al 
occidente, tres miraban al sur, y tres miraban al oriente; sobre 
estos se apoyaba el mar, y las ancas de ellos estaban hacia la 
parte de adentro. El grueso del mar era de un palmo menor, y el 
borde era labrado como el borde de un cáliz o de flor de lis; y 
cabían en él dos mil batos.” 


Libro de los Reyes, capítulo 7. 
Versículos 23 a 26 


En Reyes 7:23, está escrito: hizo “Hiram de tiro, por 
orden de Salomón, una fuente de cobre fundido, diez amot 
“codos” de borde a borde, el contorno circular, con cinco amot 
de altura, y un hilo de treinta amot, rodeaba todo el derredor. 
Había debajo esferas en su borde, alrededor diez amot, por lado 
circundaban al mar de bronce, dos hileras de esferas fundidas en 
su fundición. 


La longitud del mar de bronce era treinta codos, y el 
diámetro era de diez. El radio, por lo tanto, la mitad, de cinco 
codos. Para calcular la relación entre su perímetro y su radio, 
dividimos 30 codos entre 10 codos y el resultado es tres. La 
palabra circunferencia (Keve) se escribe en hebreo con las letras: 
Kuf y Vav, pero en el capítulo siete, pasaje veintitrés, está 
escrito de esta manera cifrada: Kuf, Vav y Hei. 


Si utilizamos la Gematría, “la geometría de palabra” el 
valor numérico de las letras, para la palabra “Circunferencia”, su 
valor escrito de ambas formas es Kuf es igual a 100 y Vav es 
igual a 6, Hei es igual a 5, la suma da un total de 111, la segunda 
forma tradicional, Kuf igual a 100 y Vav igual a 6, total 106. 


Para calcular el valor del número 7r, solamente tenemos que 
dividir los dos valores de los nombres entre sí: 111/106 su 
resultado es 1.0471698, este número lo multiplicamos por 3 y la 
cuenta final es: 3,1416094 (1.0472, este número, representa la 
suma de 2 codos sagrados egipcios), 0,5236 x 2 codos o doble 
Ka, símbolo del hálito de vida para la cultura egipcia. 


Si tomamos la gematría de la palabra “Yehoyakim”, la 
columna izquierda del templo de Salomón abreviado, “Jakim” y 
traducido al castellano como “Yah, o Yeh edificará erigirá”, 
visto el templo de frente, esta frase posee gematría 111. Si 
estudiamos la columna “Boaz”, cuyo significado es “En él está 
la fuerza”, su gematría es 85. Si a esta columna le sumamos el 
número 21, las 21 letras de los alfabetos arcaicos, obtenemos el 
mismo resultado que, como en el caso anterior, multiplicado por 
3, el resultado es el número 3,1416094. 

El número Tr, representa a la Deidad.97 


“El número tres define al todo y todas las cosas, pues es aquello 
que constituye la triada, fin medio y comienzo, que también 
constituyen el todo”. 


Aristóteles, de su tratado sobre el cielo 


Esta palabra posee una gematría de 216, o sea un cubo de 
lado 6 o (6*6*6). En la construcción de este espacio está 
implicado el concepto grecolatino de “Razón cúbica”, cuyo 
centro es el número 3,1416. El anagrama de la palabra “Dvir.”o8 
es la palabra “Hexágono”, en una clara referencia a un cubo 
cuya perspectiva dibuja en el espacio una figura de 6 lados cuya 


longitud es 3,1416. Otra frase relacionada con la palabra 
“Dvir.”, es “20 codos” o “Twenty Cubits”, “Esarim Amabh”, el 
Dvir. del templo de Salomón estaba organizado como un cubo 
de 20 codos x 20. Esta frase tiene gematría (6*6*6) cuyo 
resultado es 216. El número (6*6*6) aparece en pasajes 
importantes del texto bíblico. En Jeremías 10.12 se lee “El hiso 
la tierra, con su poder, el estableció la palabra con su sabiduría y 
el estrecho los cielos según su discreción”, “El hizo la tierra”. 
“Asah Aretz” posee gematría (6*6*6), y la frase “Por lo tanto 
que sea la luz” “Yahi Moroth” posee gematría (6*6*6). Esta 
frase se relaciona con el número (7*7*7). 


La frase completa del texto bíblico es “En el firmamento de los 
cielos” cuya gematría es (7*7*7) “Por lo tanto que sea la luz” 
(6*6*6). La suma de ambos términos da como resultado “1443” 
que es igual a 3 x 13 x 37, relacionando toda la base numérica de 
los libros del antiguo testamento. Otra frase con gematría 
(6*6*6) es “El arca de Dios”, Arun Ha Qadosh y la frase “La 
corona sagrada”, Nezar Ha Qadosh. 


La cantidad de talentos que recaudaba en un año el Rey Salomón 
era de 666, en una clara referencia al trabajo del sol. Si 
estudiamos la frase escrita en hebreo “Kakarva sheish sheish 
himmayoth sheysh” en castellano “talentos 666”, las 3 primeras 
letras forman la palabra sol, en hebreo “Shemesh”. Esto se 
condice con la frase hebrea el “El señor es un sol”, con gematría 
(6*6*6)99.0Otro número o frase significativa tanto en griego 
como en hebreo es la palabra “Biblos”, libros, posee gematría 
314, en una referencia inequívoca al número 7r, como también 
del vocablo hebreo “Shadday” uno de los nombres de la deidad, 
con gematría 314. Si estudiamos la métrica de las palabras 


asociadas a los espacios sacros de la antigúedad, descubrimos 
que estas obras fueron organizadas desde lo numérico y 
geométrico 


Shaddai:oo (idioma hebreo: "TW PX) es uno de los nombres que 
se usan para designar a Dios en la tradición judeocristiana. 
Generalmente se traduce como "Dios todopoderoso". 


Aunque según diversos expertos, la traducción más acertada y 
literal sería “señor de la montaña”. 


Según Éxodo 6:2,3, “Shaddai” es un pronombre con el que Dios 
se dio a conocer a Abraham, Isaac y Jacob y se identifica con 
Y AHWEH. El nombre "Shaddai" (en hebreo: TW) se usa como 
un título de Dios más adelante. 


E 
1 mito del Árbol Erigido 


Al emperador mítico Fu-xi1,101 uno de los 5 emperadores 
mitológicos de la antigua china, se lo considera el inventor de 
las instituciones humanas y de las ciencias, como ser la 
geometría y las matemáticas. Se le atribuye la invención de la 
escritura, la caza y la pesca. La leyenda cuenta que el emperador 
descubre los ocho trigramas, “Bacua”, que son la base del (1- 
chin), el libro de las mutaciones. En el lomo de un animal 
mitológico, se presume un Caparazón de tortuga, o un dragón 
caballo, este ser surgió del rio amarillo, (He-tú) en chino. Su 
logo característico es conocido como el diagrama del río 
Amarillo. En china veían a este río como la fuente de todas las 
aguas O fuente de la vida. De este trigrama se dice que surgió la 
caligrafía china, mito similar a la invención de la escritura por 
parte del Dios Thot, en Egipto. Junto a Huang Di, se le atribuye 
el invento del primer instrumento musical. En distintas lapidas 
de la dinastía Han, se lo dibujaba junto a su esposa y hermana 


O 


Lomo 


portan instrumentos de geometría o de observación celeste. Este 
mito tiene ciertos paralelismos con el mito de En-Ki, (Señor de 
la tierra, o señor del barro). 


Imagen de los Dioses En-Ki y Nirhusag rindiendo culto al árbol sagrado que surge de un 


cubo filosofal al igual que el culto del árbol de acacia, en Dendera templo de la Diosa 
Hathor Egipto. 


En Sumer, Señor de las aguas subterráneas y custodio de 
la tierra, su hermana y esposa Nirhusag asiste en la creación de 
la raza humana, utiliza barro para moldear y dar vida al primer 
ser humano, mitología similar a la narrativa china sobre el 
nacimiento de la humanidad, donde la Diosa Niwa crea al 
primer ser humano del barro del río Amarillo. Todas estas 
historias tienen una raíz indoeuropea común. El relato cuenta 
que la Diosa y protectora del género humano Núwa, para no 
deformar el nuevo ser humano hecho con barro, lo enrolla en un 
hilo, para que el barro no pierda su forma original. 


Uno de los mitos que se le atribuye a “Nilwa” es el de 
reparar la muralla celeste, la que, si cayera, destruiría el mundo. 
Corta la pata de una tortuga y la usa como sostén del cielo, 
reparando la muralla del cielo usando 5 piedras fundidas de 
colores. Nirhusag102 y Núwa son prototipos de primeras madres 
o Venus arcaicas del mundo indoeuropeo. 


El símbolo con el cual es reconocida Nirhusag en Sumer, 
es un signo con forma de Omega, muy parecido a la letra griega 
que lleva ese nombre. Otra forma asociada a las Diosas madres 
de la antigúedad es el cubo del cual surgen 8 triángulos 
rectángulos, 2 por lado, al igual que el símbolo del sol de la 
cultura “Tartesia” en el sur de España. Este sol filosófico cúbico, 
esconde al número Tr. 


Mitos asociados al emperador Fu-xi:03 


"En el Lago de los estruendos, al oeste del principado de 
Wu, reside la Deidad del Trueno, que tiene el cuerpo de dragón 
y la cabeza de persona. Ella produce, al darse en la tripa, el 


estampido (ruido de truenos). El lago de los Truenos había 
surgido de una huella gigante. Alguien del clan de los Hua-xu, la 
pisó y parió a Fuxi, quien tenía el cuerpo de serpiente y la 
cabeza de persona, era sabio y poseía todo conocimiento”. 


El libro de las montañas y los mares de Liu Xin, siglo l, A.c. 


“El Árbol Erigido104(El nombre alude al mito del poste 
fundamental), se encuentra en Duguang. Es el árbol del que se 
sirven todos los seres iluminados para subir y bajar del 
firmamento. No produce sombra ninguna a mediodía, los gritos 
dados debajo de él son inaudibles, se halla en el centro mismo 
del cielo y de la tierra”. 


El libro de las montañas y los mares de Liu Xin, siglo l, A.c. 


En las zonas interiores, entre los ríos Negro y Verde, se 
levantan nueve colinas que están circunvaladas (encerradas en 
círculos) por un río. En ese lugar hay un árbol llamado Árbol 
Erigido que da una hoja verde, un cuerpo púrpura, una flor negra 
y un fruto amarillo. De alto llega a una altura de miles de codos, 
“chi” carece de ramas en el tallo pero tiene muchas y forma 
dibujos en la copa, y también muchas y muy enroscadas cepas. 


Da también unos frutos semejantes a los del cáñamo y 
unas hojas parecidas a las del limonero. Es el árbol que utilizaba 
el “emperador amarillo” para llegar hasta el Cielo. 


Lo había erigido el Emperador Amarillo, Fu-xi 
(Arquetipo de Dioses lunares como Min, o Thot en Egipto). 
Cuenta la mitología que “El Oriente se relacionaba al elemento 
Madera” y su emperador era Fu-xi “Rey Azul”, cuyo ayudante 


se llamaba Jumang, “El emperador lleva un compás en la mano 
y produce la Primavera”. 


Con respecto a esta leyenda, el “Emperador Fu-x1, seguía 
en su gobierno, las virtudes del elemento Madera”. Después de 
muerto, se le hacían ofrendas por lugares siempre al Oriente. 


El Libro de las Transformaciones o “I Ching”10s 
(“Cambio continuo”), profundiza en la figura del Emperador 


Azul, cuando nos afirma que “El creador de la dinastía 
en la antigúedad, fue el padre de la civilización. Aquel miraba en 


, Fu-x1 


el Cielo y en sus señales buscando algún patrón, observaba con 
veneración la tierra para extraer las leyes, y fijaba su atención en 
los dibujos y en las formas que se ven, tanto en el pelaje de las 
bestias y de las aves como en la tierra. De esta manera, logró 
tener los patrones, dibujos geométricos, de lo que había en su 
entorno y en los patrones mayores de los objetos distantes. Y 
basándose en todo aquello, inventó los ocho trigramas, por 
medio de los cuales fue posible comprender el poder de las cosas 
y deidades deduciendo la realidad de cada cosa del universo. 


También se asocia a la figura de Fu-xi, la creación del 
instrumento de cuerda Se, 106 una especie de cítara de 12 cuerdas, 
y la composición de la canción del jinete. 


El emperador Azul, enseño al colectivo humano a tejer 
imitando a las arañas. 


Sobre el árbol Fusang o árbol de la vida en la cultura 
china, aparece en algunos cuadros muy antiguos de Oriente. 
Ocho pájaros posados en un árbol y un noveno escudriñando el 


cielo en una pintura realizada sobre piedra del Templo de los 
Ancestros de Wuliang (provincia de Shandong), en la tumba de 
la dinastía Han del Oeste (206 a.C.-25) de Mawangdui, 
provincia de Hunan, se desenterró una pintura en seda llamada 
“Guía de las almas”, en el que se ve un Fusang (láminas XII y 
XIID). La pintura puede dividirse en tres partes: el mundo 
celeste, el mundo humano y el mundo terrestre. 


La tierra está representada por dos seres mitológicos, 
posiblemente dragones, cuyo paso por un objeto decorativo de 
jade significa la unión del yin y el yang. Por encima de dicho 
objeto, “jarrón de jade”, se encuentra el mundo de los seres 
humanos, y por debajo, el mundo terrestre o “inframundo”. La 
tierra se halla sobre una especie de tortuga. Sobre las cabezas de 
los dragones hay dos aves fénix, sobre las que descansan dos 
deidades guardianas de la puerta del cielo. En este mundo se 
encuentra Fu-x1 (el primer humano), a modo de Rey del mundo, 
que marcha con la ayuda de cinco aves fénix. A su derecha hay 
un ave dentro del sol, a la izquierda, un conejo y un sapo dentro 
de la luna. Debajo de él, nueve soles entre las ramas 
entrecruzadas del “Fusang”. 


En la mitología hindú, el cosmos flota sobre un océano 
de leche, circunscripto por una cobra sagrada. En este océano, 
nada una tortuga sostenida por cuatro elefantes desde los cuatro 
puntos cardinales. El nombre de la tortuga que servía de sostén a 
la tierra, era “akupera”, asociada al Dios Visnú de la mitología 
hindú que tuvo cuatro encarnaciones, en este orden: Pez, tortuga, 
jabalí, león, enano, Visnu Brahma, Visnu-Rama, Visnu-Krichna, 
Visnu-Buda, y por último, en el futuro, Visnu-Kalké. Sus 
atributos son: La flecha, la palma, la maza, la tiara y el rubí. Sus 


apodos: Ananta-Infinito, Hari- Ladrón, salvador, Madhana-La 
miel, Mukanda-Libertador, Narayana-Origen. 

La tortuga es nombrada en un pasaje específico de 

la biblia. 


“Rompiste las cabezas del Leviatán:o7; y lo diste por comida a 
las tortugas de mar”. 


(Salmo 74:14) 


*La traducción de Leviatán del hebreo 1017, liwyatan, es 
“enrollado”,108 figura asociada a monstruos marinos oO 
inclusive a la forma antigua hebrea con que se llamaba a las 
ballenas. 


En la mitología de América del norte, los indios Cheyenne 
asociaban a la tierra con la forma de una tortuga. Según cuenta 
la leyenda, en un principio no había nada, solo vacío. El gran 
espíritu creó una gran fuente de agua salada llamada fuente de la 
vida, produjo seres, peces, caracolas, gansos y patos. Luego creó 
la luz y los animales que no tenían tierra firme donde descansar. 
Llamó a la abuela tortuga para que sobre su caparazón 
sostuviera la tierra y brindara sostén al cielo y a los seres. 
“Maheo”, el gran espíritu, enamorado de la Mujer Tierra, ofreció 
su costilla como demostración de amor para que no estuviera 
sola y tuviera una parte de él. De su costilla nació el hombre, y 
otra costilla más entregó, para que ese hombre tuviera una 
compañera, la mujer. 


Mitología popular Cheyenne 


“Z, hablando a sus discípulos, comenta: El sonido de la tortuga 
se Oye por toda la tierra, la muerte se nos aproxima a todos”. 


Del Film Zardoz, de John Boorman:09 


"En el océano, juega la tortuga de la eterna juventud. En su 
lomo, están de pie las tres montañas sagradas, Horai, Hojo, 
Eishu. Los años de estas montañas y de la tortuga que las lleva, 
sumados todos juntos, desearía para t1. Todo eso te lo daría.” 


Poema tomado de "La danza del polvo. Selecciones del Ryojin-hisho", 
compilado por Go Shirakawa 


"En el Lago de los Truenos al oeste del reino de Wu-- habita la 
Deidad del Trueno, que tiene el cuerpo de dragón y la cabeza de 
persona. Ella produce, al darse en la tripa, el estampido de los 
truenos. El lago de los Truenos había surgido en una huella 
gigantesca. Alguien del clan de los Huaxu la pisó y parió a Fuxi, 
quien tenía el cuerpo de serpiente y la cabeza de persona, y era 
sabio y virtuoso." (Libro de los montes y los mares1/0o; 
Recopilación imperial de los años 'de la Paz Universal", 78, y 
Addendas a 'Historia”). 


"Existe un tipo de árbol, que recibe el sobrenombre de 
Árbol Erigido, cuya forma es semejante a la de los bueyes y 
cuya corteza se desgaja con sólo tirar de ella. Dicha corteza, 
desgajada, se parece a las serpientes amarillas o a las cintas de 
los sombreros. Da unas hojas como redecillas, frutos que son 
similares a los del jabonero y un tallo parecido al del olmo 
espinoso. 

El Árbol Erigido está en Duguang; es el árbol del que se sirven 


todos los Emperadores para subir y bajar del Cielo. No da 
sombra ninguna a pleno día, los gritos dados estando debajo de 
él son inaudibles y se halla en el centro mismo del cielo y de la 
tierra.” (Libro de los montes y los mares, y Libro del maestro 
Huainan). 


Con respecto a este árbol, en otra parte del mismo Libro de los 
montes y los mares, se dice que "En las zonas interiores, entre 
los ríos Negro y Verde, se levantan nueve colinas (a saber, 
Taotang, Shude, Mengying, Kunwu, Heibai, Chiwang, Canwel, 
Wufuy Shenmin) que están circunvaladas por un cauce de agua. 
Por aquellas zona hay un árbol llamado Árbol Erigido, que da 
una hoja verde, un tallo púrpura, una flor negra y un fruto 
amarillo que de alto alcanza miles de varas que carece de ramas 
en el tallo pero las tiene muchas y muy retorcidas en la copa, y 
también muchas y muy retorcidas raíces. Da también unos frutos 
semejantes a los del cáñamo y unos hojas parecidas a las del 
erianto. Es el árbol del que se servía Taihao (Fuxi) para llegar 
hasta el Cielo. Lo había erigido el Emperador Amarillo." 

Se ha dicho que "El Oriente se adscribe al 

elemento Madera y su emperador es Taihao (Emperador Azul), 
cuyo ayudante se llama Jumang. Lleva aquél un compás en la 
mano y gobierna la Primavera.” Recordemos que cada punto 
cardinal se emparejaba con un elemento: el Norte con el Agua; 
el Sur con el Fuego; el Este con el Metal; el Oeste con la Madera 
y el Centro con la Tierra. 


En el célebre Libro del maestro Huainan, por otro lado, se 
afirma que "En el polo más oriental se halla el monte Jieshi, 
desde el cual, mirando hacia el Estado de Chaoxiang, se da, 
cuando uno alcanza el polo más oriental por el que sale el sol, 


con el País de los Gigantes. Es en los territorios de este país 
dónde está el árbol Fusang, en cierta zona despoblada pero con 
verdeante vegetación. Toda esta zona, de doce mil leguas, se 
halla bajo el gobierno de Taihao (el Emperador Azul) y de 
Jumang." 


Ahora bien, en una Nota de Gao You a Las exégesis de Li a 

Primavera y Otoño", se relata con respecto al Emperador Azul: 
"Taihao, patriarca Fuxi, seguía en su gobierno las virtudes del 
elemento Madera. Después de muerto, se le hacían ofrendas por 
lugares siempre al Oriente. Fue, en efecto, un Emperador 
adscrito al elemento Madera. 
Jumang, por su parte, descendiente lejano de Shaohao (el 
Emperador Blanco), fue un Señor que también seguía las 
virtudes del elemento Madera. Tras su muerte, se convirtió en 
una deidad que controlaba el elemento Madera, que habitaba el 
Oriente, que “tenía el cuerpo de ave”, la cara de persona e iba 
montado en dos dragones”, como completa el Libro de los 
montes y los mares. 


El Libro de los Cambios o I Ching, en sus 'Apéndices', Il 
profundiza en la figura del Emperador Azul cuando no asevera 
que "El patriarca Fuxi (Emperador Azul) señoreó en la alta 
antigiedad. 


Miraba en el Cielo y en sus señales buscando algún patrón, 
observaba con veneración la tierra para extraer las leyes, y fijaba 
su atención en los dibujos y en las formas que se ven tanto en el 
pelaje de las bestias y de las aves como en la próvida tierra, y así 
logró entresacar los patrones menores de lo que había en su 
entorno cercano y en los patrones mayores de los objetos 


lejanos, y, basándose en todo ello, inventó los ocho trigramas, 
por medio de los cuales fue posible comprender el poder de las 
pre claras deidades y deducir por analogía la realidad de cada 
cosa del universo.” 


Asimismo, se ha dicho que fue Taihao quien enseñó cómo 
"entretejerlas redes a imitación de las arañas", y que a él se debe 
la "fabricación del Se y la composición de La canción del 
jinete.” El Se es una especie de cítara de doce cuerdas, con un 
cuerpo de madera horizontal y convexo de entre medio metro y 
dos metros de longitud aproximadamente que se sostiene sobre 
cuatro patas y sobre el que se ponen las cuerdas (antiguamente 
doce, veinte hoy día). Cada cuerda tiene una clavija movible. Sin 
embargo, otras fuentes dicen que fue Jumang quien hizo la red 
(cf. El maestro que abrazó la simplicidad, Nota de Wang Yi a 
Los poemas del reino de Chu y Las familias hereditaria si, 
'Zuo'). 


E 
1 Monte Meru 


El monte Meru::: es una montaña mítica para muchas culturas 
Orientales arquetipo o símbolo de una torre de luz lugar donde 
descansa el Dios Shiva, se cree que tiene 3 picos y para la 
religión Budista y Jainista es el centro de todos los Universos 
Físicos y Metafísicos como también espirituales. Muchos 
templos budistas fueron construidos como representaciones 
simbólicas del mítico monte “Sumerú”, la última terraza de la 
pagoda Burmesa llamada pyatthat representa esta construcción 
cultural. 

Esta montaña mítica aglomera todo a su alrededor es el símbolo 
del centro de la tierra y del continente del mundo, un museo o 
“colección de todas las cosas”, en ciertos aspectos es asimilable 
a la gravedad que lo atrae todo a su alrededor. Para los 
hinduistas el monte Meru tiene 109 picos de los cuales el más 
alto es el monte Kailas. En el texto épico mitológico de la India. 
El Mahábharata (c. siglo Ml a. C.) sánscrito, versos (3.503 y 
3.1697) Comenta que en la cordillera del Himalaya se 
encuentra físicamente el monte Kailas, en el resto de los picos 


viven 33 millones de dioses de los cuales los principales son 
Brahma y Visnu. 


Las dimensiones que se le atribuyen son excepcionales este 
constaría de 450.000 kilómetros de altura, en comparación con 
la tierra que solo posee un diámetro 12.800 kilómetros de 
diámetro, posee forma de cono con la cima aplanada su 
simbolismo más característico es “la torre de luz”, en el centro 
de todas las cosas, aunque hay tradiciones en Eurasia que dicen 
que el planeta tierra, la Luna y el Sol al igual que el resto de 
planetas del sistema solar giran sobre este gran a tractor. 


El Narpati yaia acharia (un texto del siglo IX), basado en textos 
que pertenecen al lámala-tantra cometa: 


Sumeruh prithví madhié 
Shruiate drishiate Na tú 


El Sumerú en el medio de la Tierra 


Se ha oído [aprendido]; observado no, sin embargo 


FRSSN 


Lam 


Espejo de Bronce TLV, Representando al mítico Monte Meru 
Cultura Han China (chino tradicional: E, chino simplificado: 
X, pinyin: Han) siguió a la dinastía Qin y precedió al periodo de 
los Tres Reinos en China desde el 206 a. C. hasta el 220 d. C.. 


El Suryasiddhanta menciona que el Monte Meru está en el 
centro de la Tierra “Bhugol-Madhya” en la tierra de la 
Jambunad (Jambudvip). 


Algunas medidas asociadas al monte Meru “Sumerú”, para la 
leyenda Sanatana Dharma este constaría de una altura de 84.000 
Yojan algo así como 1.082 Kilómetros 85 veces el diámetro de 
la tierra. 


El Yojana es una unidad de medida Védica de distancia de la 
antigua india, pero para longitudes cosmológicas, los eruditos no 
se ponen de acuerdo sobre la longitud real de esta medida, 
algunos le atribuyen un largo de 13 km (8 millas) para 
longitudes terrestres y 6.400 kilómetros para longitudes 
cosmológicas. Alrededor del siglo V en el texto Surya Siddhanta 
1 Yojana equivale a 8 kilómetros. 


La altura de la montaña Meru Parvat se estima en 100.000 yojan 
en el Jainismo se considera que 1 yojan tiene un valor de 6.400 


kilómetros (4.000 millas) aproximadamente el radio de la Tierra 


Dentro de esta metafísica, las medidas de los Yojan se pueden 
interpretar como múltiplos de 8 donde el número 5 en el centro 
de esta orquestación u armado simbólico tiene un valor 
importante, el planeta Venus reproduce durante su recorrido por 
el zodíaco de 8 años y 3 días, 5 corazones que desde la 
perspectiva de la tierra se enlazan alrededor de un espacio 
cuadrangular creado por la estrella Polar y la Luna en su centro, 
muchos de los números asociados al mítico monte Meru son 
próximos a Pi como en el valor que se da para el perímetro del 
Universo visible, las montañas Cakravada (Cakkavala) de 3.125 
yojanas o el número TT para imaginario de la Vedanta. 


La medida establecida para este perímetro universal solo se 
puede entender como una cavidad o cubo filosofal de longitud rr 
ya que se deja en claro que esta longitud de medida abarca tanto 
el ancho como el alto del universo y en esto existe cierto 
paralelismo con la pirámide en Egipto como representación de la 
colina fundamental de la creación, mito de tipo indoeuropeo en 
cuyo centro se encuentra la cámara del rey que reproduce al 
número maestro 3.1416 como un cubo filosofal de 6 codos 
sagrados de Longitud, o sea un cubo de lado 6. 


Todas las imágenes que se conservan de este mítico monte o 
torre de luz, en distintos tratados o Tankas budistas lo muestran 
como una pirámide truncada invertida, posiblemente como una 
metáfora de la fuerza de gravedad que lo atrae todo a su centro. 


“En el centro de la Tierra 


Se encuentra esta montaña, 
Señor de las nieves, majestuoso gobierna el agua 
Su cumbre está envuelta en nubes 
Una medida para toda la creación”. 


Kalidasa siglo IV 


L 
a razón cúbica y su relación con los templos de la 
antigúedad 


Fa 


Lal 


íntimamente con la arquitectura conocida como “Razón 


cúbica”:12 la cual veía en el número, la causa primera o “Fiat 
lux”113 de la existencia del cosmos en la forma de un cubo 
contenedor de todas las cosas creadas. El primero en escribir 
sobre esta “filosofía de la forma”, fue Lucio Vitruvio en el libro 
V de su códice De Arquitectura “Los 10 libros de Arquitectura” 
comenta en el prefacio de este libro como para Pitágoras es el 
número 216 el más indicado para contener el conocimiento. 


“Les pareció bien escribir sus teorías y sus reglas en unos 
volúmenes de estructura cúbica, fijaron el cubo como el 
conjunto de 216 versos.” 


Esta doctrina, era vista como una estructura o soporte para el 
desarrollo de la cultura ya sea en la vía de una forma de 
arquitectura o en el compendio de un códice de geometría, en 
cuyo centro se encontraban los números, el verbo fecundando el 
espacio, dando vida a estas formas culturales. El propio códice 
Vitruviano puede ser entendido en el arreglo de los diferentes 
capítulos, como un edificio intelectual en cuyos vértices se haya 
el número 61:14, y en su centro como si de un hexágono se tratara, 
la doctrina de la “razón cúbica” si analizamos el nombre del 


autor y su tratado “Lucio Vitruvvil, De  Architectura” 
descubrimos que es un acrónimo que vela el significado real, se 
puede traducir este texto como “Nacido en la luz de la 
esmeralda tr 6*6*6”. Esto se debe a que las letras en latín, 
pueden ser leídas como números. 


Según lucio Vitruvvi1, “La razón cúbica es la arquitectura del 
conocimiento, de la perfección.” 


“El compendio de conocimientos del mundo Vitruviano se 
comprendió, en la forma de espacios teóricos cuya razón es 216 
o sea un cubo de lado 6, como una forma de revival de la 
doctrina pitagórica.” 


El hombre según Vitruvvi, en la plenitud de su saber, representa 
un cubo perfectamente pulido, cuya expresión cultural es el 
logro de la cuadratura del círculo, muchas de las máquinas 
propuestas en su tratado de mecánica eran máquinas con ruedas 
octogonales, forma nexo entre el cuadrado y el círculo, como 
podemos observar en la planta de arquitectura del panteón de 
Roma::¡s, obra contemporánea al propio autor. La cúpula del 
Panteón se apoya de manera estática sobre el cilindro que posee 
un radio de 21,60 m, la misma dimensión que el cilindro y su 
altura, la nave del panteón, con cimientos de planta cuadrada y 
pavimento en damero, se transforma en un octógono inscrito en 
una circunferencia. 


“En la geometría plana, el círculo es símbolo del cielo y el 
cuadrado de la tierra, y el octógono intermedia entre uno y otro, 
y a través de él se logra la cuadratura del círculo, la unión 
indisoluble del espíritu y la materia”. 


El panteón es el único edificio de la antigiedad cuya 
arquitectura reproduce una esfera cósmica apoyándose en la 
tierra, el casetón de la cúpula, como si de un cristal se tratara, 
refleja la luz del óculo al pavimento de damero, creando cierta 
geometría especular de la luz. 


roo 
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El Panteón de Agripa o Panteón de Roma (en italiano: 71 Pantheon) es un templo de planta circular erigido en 
Roma por Adriano a comienzos del Imperio romano, entre los años 118 y 125 d.C. completamente construido 
sobre las ruinas del templo erigido en el 27 a. C. por Agripa, destruido por un incendio en el año 80, dedicado a 
todos los Dioses (la palabra panteón, de origen griego significa «templo de todos los Dioses»). En la ciudad, es 
conocido popularmente como La Rotonda (la Rotonna), de ahí el nombre de la plaza en que se encuentra. 


El hombre como fundamento del cosmos inscripto dentro del 
cubo (Ad cuadratum):15 u Hombre de Vitruvio fue usado como 
plano de arquitectura o modelo para la construcción de espacios 
sagrados desde tiempos antiguos y visto desde su geometría 
implícita en depositario de la métrica cósmica, dedos palmas y 
codos, fueron usados como regla de albañil, el ser humano y su 
simetría fue empleada como modulor del espacio tridimensional. 


Los símbolos constructivos surgieron de esta codificación de la 
figura humana y como reconocimiento dentro del gremio de 
constructores de ciertas “palabras-formas”, esenciales a la hora 


de construir espacios sagrados, toda esta métrica o saber 
ancestral del arte de la arquitectura fue heredada por Europa de 
las primeras escuelas de constructores del norte de África y la 
cultura Mesopotámica. 


Las reglas de albañil más antiguas como el codo sagrado egipcio 
o codo de 0,5236 m, fueron organizadas para ser leídas como 
alfabetos y por lo tanto estructuradas como un lenguaje 
simbólico cuya materia es la piedra, esta regla funcionaba como 
un fractal del número 6 que en la antigúedad simbolizaba al 
verbo creador, el arquitecto egipcio pensaba en porciones de 
verbo al organizar espacios sagrados. 

En Egipto se buscaba la creación de espacios que resuenen en la 
luz, una forma en la cual la geometría actuaba como soporte 


para las letras. Esta regla de albañil comenzaba en la pulgada 1 
con el símbolo de “Atum Ra” la joya en el loto, que surge como 
un cristal en el corazón del gran arquitecto y terminaba en la 
pulgada 28 en el logo grama de los sonidos “Ou”, un logo con 
forma de gorrión que en el codo sagrado se lo grababa 2 veces al 
final de la regla, uniendo la simbología de la ““vesica piscis” y el 
sonido “Ou”: 17. 


“De este logo con forma de 2 gorriones que simbolizan al verbo 
creador, surgió la mitología de los querubines del arca de la 
alianza”. 


Estos sonidos en particular representan al verbo y pueden 
traducirse como “luz y fuerza de vida” epítetos de dos de los 
Dioses más importantes del Egipto anteriores a la unificación, 
como ser el Dios “Jnum, el eterno alfarero”,11g también 
conocido como “Sol monádico”, Dios con forma humana y 
cabeza de carnero, adorado como patrono del río Nilo y la 
divinidad u arquetipo “Shu”, 119 aliento dador de vida, la palabra 
entendida como luz y andamio empujando y sosteniendo el 
espacio cósmico, ambos llevan el carácter “Ou” el gorrión, en 
sus nombres y nos dan una idea del significado implícito en este 
carácter, que con el paso de los milenios dio nacimiento a la 
letra hebrea “Vav” heredera de toda esta simbología. 


Logo que se encuentra oculto en el nombre “Boaz” y aporta la 
letra “0” al nombre, dentro de la cosmología egipcia existía el 
ideario de crear espacios con cierta métrica lumínica, cierta 
composición de la materia resonando en la luz. 

La regla de 28 pulgadas o de 0,5236 m surge de multiplicar “Pi” 
por 6, la imagen implícita en este continente, es el del verbo 


sobre el espacio, fecundándolo y dando vida a los hexágonos, 
que es la geometría fundamental a la que puede ser reducido el 
número 3,1416. 


Un dato curioso, si realizo un círculo cuyo diámetro sea 2 codos 
sagrados y lo divido por 6, obtengo un hexágono cuyo perímetro 
es “pi” y si dibujo 2 círculos cuya “Vesica Piscis”120 sea el codo 
sagrado, obtengo con muchos decimales “la medida del Pez” 
que era un número sagrado en la antigúedad ya que representa la 
raíz de 3. Si sumo al codo sagrado de 0,5236 m el número “pi” 
obtengo la cifra 55,5 “número divino” considerado “Piedra 
perfectamente pulida” o piedra fecundada por el verbo, estos 
números están implícitos en los espacios más sagrados de la 
antigiedad como ser el “Sancta sanctórum” del templo de 
Salomón y la cámara del Rey de la gran pirámide, en ambos 
casos si creamos un espacio de 10 codos sagrados y tomándolo 
como base dibujamos un rectángulo áureo, el rectángulo en su 
lado menor medirá 3,1416 mts o sea 6 codos sagrados, el 
vocablo Hebreo “Dvir.” cuyo significado es “verbo”, lugar 
donde estaba depositada el arca de la alianza posee una 
geometría de 216, igual a las frases hebreas “Aliento” y “león”, 
número representativo de objetos culturales cuya métrica es lo 
cósmico, este número representa 3 veces el verbo o razón cúbica 
de 6*6*6, cubo perfectamente pulido de 6 codos de ancho, cuyo 
lado medirá 3,1416 m, de esta forma podemos determinar que el 
espacio sagrado “Fiat lux” gira de “forma aurea” alrededor de un 
cubo de 6*6*6 cuyos lados miden 3,1416 como una forma 
paradigmática de motor hexagonal o cúbico. 


“En la poesía árabe se llamaba al “Dvir.” con el nombre de 
Biblos, es interesante ya que la geometría de la palabra Biblos es 


314 en una referencia inequívoca al número Pi.” 


La palabra “Hekal”:210 santo, el espacio sagrado delante del 
“Dvir.” posee una geometría de 65, igual al vocablo silencio y 
vocablo número 6, esta palabra que suele traducirse como 
templo o gran construcción, proviene de la raíz etimológica de la 
cultura Acadia “E-gal” cuyo significado es “Gran barco”, es 
posible que el tratamiento que se le diera en la Antigiiedad a 
estas entidades numéricas sea el de un continente en el centro 
del océano cósmico. 


Si analizamos el aspecto geométrico de estas construcciones 
como el “Dvir.” cuya geometría es 216, este contiene el “arca de 
la alianza” cuyo número representativo es 6*6*%6 o Arca de Dios, 
“Arun Elohim” con el número de 7*7*7, con lo cual podemos 
determinar que estos espacios funcionan como potencias 
numéricas expresándose como cajas matemáticas unas dentro de 
otras, como si de un libro se tratara cuyo continente es el número 
Pi. 


Los egipcios representaban al número 3,1416 en la forma de un 
cubo filosófico de lado 6, este arquetipo geométrico, da 
nacimiento al logo con forma de cubo del nombre divino “Pth” 
Pi-tahi22 (Gran Arquitecto Universal) el principal demiurgo 
creador junto con el Dios Thot de toda la cosmología egipcia, 
este logo cúbico con el paso de los milenios junto con el 
logograma para Boca relacionado al culto a Ra, se transformará 
en la letra Pi griega. 


Estos logos que aparecen en la regla de 
0,5236 m, estaban vinculados a una de las deidades más antiguas 


del mundo indoeuropeo conocida como Min:23, Dios adorado en 
la cultura “Nagada” 124 de la cual surgió el alfabeto egipcio, 
cultura única que unió elementos egipcios y sumerios en una 
única expresión cultural de rara belleza. El Dios Min da 
nacimiento al mito del laberinto en cuyo centro se encuentra el 
mino tauro o “Toro de su madre”, y dédalo el artífice de su 
propia arquitectura. 


El mito surge de una de las festividades más antiguas del 
mundo, dedicadas a Min, conocida como la fiesta de la escalera, 
en la cual a través de un poste fundamental se tendían cuerdas y 
sacerdotes subían de forma espiral hasta el final del poste 
coronado con un símbolo con forma de horquilla, una espiral y 
la “Rama Ima”, logos relacionados a las pulgadas 27 y 28 del 
codo sagrado. Con lo cual cuando miramos bajorrelieves de este 
arquetipo, en columnas y frisos, estamos en presencia de un 
paradigma arquitectónico y reglas para la arquitectura sacra. 
Cada parte del cuerpo del Dios Min, era vista como números y 
geometrías como ser el codo sagrado de 0,5236 m y el número 
6, como también la espiral que representaba al número 8 y al 
ciclo de Venus. 


“La Rama Ima”25 que puede interpretarse como Osiris 
ascendido en la luz y el poste fundamental de la creación, son 
objetos culturales que tienen paralelismos importantes con la 
cultura de Sumer, donde postes simbólicos u arboles de palmera 
son coronados por objetos con forma de Piña. Se puede hacer 
una reducción simbólica de los logos que aparecen en esta regla 
de albañil en su significado intrínseco, el cual puede 
interpretarse de la siguiente manera, “desde el corazón del gran 
arquitecto, hasta la fecundación del ciclo de Venus”. 


El nombre más antiguo del Dios Min, era el de Aptu, 
como se puede apreciar en la traducción de El libro de los 
muertos del egiptólogo Wallis Budge, en sumerio un vocablo 
similar es “Absu” 126 “Aguas del océano cósmico.”, la cultura 
egipcia tiene en parte base cultural sumeria como se puede 
percibir en el estrato cultural “Nagada”, la cuna de la 
civilización egipcia. 


El nombre de la ciudad de Min era el de “Apu” 
(Panopolis en griego), la ciudad de Pan y en este epígrafe se 
pueden encontrar todas las simbologías expuestas anteriormente 
ya que este nombre significa: “Océano cósmico, cuyo centro es 
Pi y el sonido creador Ou, el gorrión”. Muy similar al nombre 
del Dios Anubis que los egipcios llamaban Anpu o Inpu con la 
misma simbología. 


“Para entender este ideario es necesario analizar la forma 
en la cual se hacía geometría en el Egipto de las primeras 
dinastías y como ciertas impresiones y modelos del mundo se 
relacionan con el geómetra, y su eterna búsqueda de la apoteosis 
en la vivencia misma de la obra”. 


En el libro de las revelaciones de Juan:i27 obra que por su 
proximidad temporal puede considerarse contemporáneo del 
códice Vitruviano, puede leerse en referencia al anatema del 
número cúbico 216, “¡Aquí está la sabiduría! Que el inteligente 
calcule la cifra de la espiral, pues es la cifra del hombre su cifra 
es 6*6*6”. 


Este pasaje en particular del libro, adquiere un máximo sentido 


geométrico si se lo interpreta dentro de la estética Pitagórica 
recuperada por Vitruvio al relacionarlo con el arte de la 
arquitectura y con la doctrina de la “razón cúbica” que para el 
maestro en arquitectura representa el continente del mundo, esta 
cifra u arreglo cúbico simboliza el logro de la perfección en el 
entendimiento geométrico del universo. 


La palabra leviatán del hebreo “iM>Y?, liwyatan, enrollado”, 
(igual a la palabra Biblos gematría 314), que fue mal traducida a 
lo largo de los siglos como bestia o monstruo marino en una 
posible relación etimológica con Dioses anfibios como Ea:2s, 
Dios sumerio de las aguas primordiales, o Dgan Dios filisteo con 
forma de hombre y cuerpo de pez, está relacionada dentro del 
arte de la geometría con las espirales áureas, como se puede 
apreciar en espacios sagrados de la antigitedad como el “Dvir.” 
model templo de Salomón cuya geometríaizo es 216 o sea un 
cubo de lado 6, la palabra dragón en hebreo "10 “Tannin” posee 
una gematría de 555 lo que es igual al codo sagrado Egipcio más 
el número 7, (0,5236+ 0,031416) = 55,5 (555) 


Y creó Dios los grandes monstruos marinos, y todo ser viviente 
que se mueve, que las aguas produjeron según su género, y toda 


ave alada según su especie. Y vio Dios que era bueno. 


Genesis1:21 


“El anagrama de la palabra Dvir es la palabra Hexágono, 


tenemos un espacio cúbico o hexagonal de lado 6.” 


En relación a lo anterior y a la importancia que tenia para el 
mundo indoeuropeo el movimiento de Venus en el cielo, 
podemos ver en este espejo de Bronce “TLV” de la cultura 
China, dinastía Shou 1050 a.C. - 256 d.C el enrollamiento de 
Venus en la forma de corazones alrededor de un espacio cúbico 
formado por la estrella polar en cuatro estaciones del año bien 
diferenciadas en cuyo centro se encuentra la luna, este tipo de 
artefactos tenía un uso sacerdotal y místico encarna la forma 
prístina universal en cuyo centro se encuentra un cubo filosofal, 
símbolo del centro del Mundo, u “Axis Mundi” para muchas 
culturas de Asia central, su alegoría más representativa es el 
mítico monte “Meru”, o “Sumerú” “Buen Meru” o buena 
montaña, ubicado en el centro de la tierra o en el centro del 
Universo, su símbolo es “la torre de Luz” . 


En el centro de la tierra, 


Ahí está una gran montaña, 

Señor de las Nieves, majestuoso, 

Arraigado en el mar 

Su cumbre coronada en nubes; 

Una varilla de medición para toda la creación 
-Kalidasa (siglo IV) 


El batido del océano de leche en la mitología Hindú en 
relación al mítico del monte Meru. 


Al principio de los tiempos los Deva (dioses) y los asura 
(demonios) eran todos mortales, y luchaban entre ellos por el 
dominio del mundo. Los Deva, debilitados y vencidos, 
solicitaron la ayuda de Visnú, quien les propuso que unieran sus 
fuerzas a las de los asura con el objeto de obtener la amrita * el 
néctar de la inmortalidad” del océano de leche (kshi-rodadhi), 
que es uno de los siete océanos exóticos lejanos, dentro de este 
mismo planeta. 


“Símbolo de un mundo concéntrico regido por la gravedad 
donde todo cae al centro del número”. 


Para lograr esto tenían que coger las hierbas mágicas del océano, 
cortar el monte Mandara de forma que se pudiera colocar su 
cima sobre “el caparazón de la tortuga Kurma” un avatara del 
mismo Visnú, y utilizar la serpiente Vásuki, el Rey de los Naga, 
para poner la montaña en rotación de manera que batiera el 
Océano. 


Todos estos mitos de culturas indo-europeas aluden al giro de la 
luz alrededor de un espacio cúbico u hexagonal de lado 6, cuya 
longitud es 3,1416 muchos de los números asociados al monte 
Meru son cercanos a T. 


ro 
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E 
1 Árbol de Navidad 


Los primeros cristianos que llegaron al norte de Europa, 
descubrieron que los nativos rendían culto al rey Frey131 símbolo 
del dios Sol y la fertilidad, en torno a la fecha de la natividad 
cristiana, se tomaba un árbol como símbolo del Rey y se lo 
decoraba con manzanas además de velas encendidas, este árbol 
representaba entre otras cosas al Yggdrasil, el árbol del universo, 
como también al Dios Thor, la parte más al alta del Árbol 
simbolizaba a Asgard la morada de los dioses, y la más baja al 
Hellheim, el inframundo. En tiempos modernos es posible que la 
estrella de 5 puntas en la copa del árbol represente a la estrella 
Sirio, la estrella más brillante del cielo, como también a la 
estrella polar. 

Después de la conversión del pueblo germánico, el árbol de 
Y ggdrasil paso a asociarse al nacimiento de Cristo tomando un 
significado totalmente cristiano. Se cree que fue San 


Bonifacio (680 D.c.-754 D.c), evangelizador de Alemania, el 
cual fue remplazando toda esta base cultural pagana y romana 
imperial dándole un giro cristiano en un imperio romano que a 
partir de finales del siglo IV pasa a tener una única religión, el 
Cristianismo. 


La costumbre romana de compartir regalos entre familiares y 
amigos a finales de diciembre en la fiesta en honor al Dios 
romano Saturno, fue cristianizada después de la evangelización 
y asociada a la persona de Nicolás de Bari:32, o San Nicolás por 
el cristianismo, posteriormente conocido como Santa Claus, 
(270 D.c al 352 D.c). 


Se Asocia la imagen de Nicolás de Bari con hacer regalos a los 
más necesitados, cuenta la leyenda que siendo aún joven, se 
compadeció de un noble caballero de la localidad de Patara, en 
la región de Licia, habiendo caído su familia en la miseria, se 
había visto obligado a prostituir a sus tres hijas. 


Nicolás por compasión deja en la ventana del Noble, tres zapatos 
con monedas de oro. 


La costumbre de hacer regalos en la fecha próxima a la navidad 
cristiana tiene su base cultural en la fiesta pagana de la 
Saturnalia que posteriormente en una Roma ya cristianizada a 
finales del siglo IV, pasa a incorporarse a la simbología del 
nacimiento de Cristo, lo mismo sucede con la celebración del 
Sol invictus (Dies Natalis Solis Invicti)133 la cual indicaba que 
nacía un nuevo sol que vencía a la oscuridad y que a partir del 
final del solsticio de invierno (21 de diciembre) los días iban a 
hacerse más largos. Este Festival corría desde el 22 al 25 de 


diciembre en el imperio romano tardío. 


Posteriormente en un imperio cada vez mas cristianizado pasó a 
representar el nacimiento de Jesús de Nazaret pero este como 
Sol de la creación. 


La Festividad del Sol invictus se relacionaba con las fiestas de la 
Saturnalia o las Saturnales, en la antigiiedad romana el festejo se 
celebraba durante 7 días alrededor del 17 de diciembre al 23 del 
mismo mes, durante ese tiempo se otorgaban vacaciones 
judiciales, y se decoraban las casas con plantas, se 
encendían velas para celebrar la nueva venida de la luz. 


Los romanos, se hacían regalos entre amigos y familiares. Esta 
fiesta empezaba con un sacrificio en el Templo de Saturno, en 
el Foro Romano, y un banquete público, se producía un 
intercambio de regalos y festejo continuo, en un ambiente de 
celebración. 


El poeta Catulo:34 la llamó "el mejor de los días" 


Después del 23 de diciembre vendría el nacimiento del nuevo 
período de luz, o nacimiento del 

Sol Invictus, el 253 de diciembre, coincidiendo con la entrada 
del Sol en el signo de Capricornio (solsticio de invierno). La 
personificación del Sol invictus es la del dios Mitra, un dios 
solar, muy popular en roma fundamentalmente entre los 
soldados. 


El dios Mithra, era un dios solar persa, actual Irán cuya 
adoración se difundió entre la India y por todo el imperio 


romano. El origen del Mithaismo puede remontarse al segundo 
milenio a.C. El significado de su nombre en el los textos 
Advesta es “Contrato o Alianza”, Mithra matando al toro fue la 
representación más común del dios, Hacia el año 62 a. C., los 
soldados romanos adoptaron este dios agregando características 
puramente romanas, creando una religión 
llamada Mitraísmo13s que se expandió rápidamente por todo el 
Imperio romano, y que compitió con el cristianismo primitivo 
hasta finales del siglo IV cuando el imperio adopta una sola 
religión. 


La Adopción al cristianismo primitivo, de la fecha del 25 de 
Diciembre para el natalicio de Jesús de Nazaret es posible que se 
deba a que en Alejandría, los paganos celebraban el nacimiento 
del dios del tiempo eterno Aion, en el 25 de diciembre. 
Marciano Capella (Siglo V d.C) identifica a Eón:36 con Cronos 
(Saturno). Comúnmente era retratado como un joven 
semidesnudo dentro de un círculo zodiacal. 


El acontecimiento del nacimiento de Jesucristo es narrado en 

el Nuevo Testamento por dos evangelistas, Lucas y Mateo, dos 
de las fuentes bíblicas utilizadas en la celebración litúrgica de la 
Natividad. 


El pasaje del Evangelio de Lucas 2, 1-14 es proclamado por la 
Iglesia católica en la Misa de gallo. 


Sucedió que por aquellos días salió un edicto de César Augusto 
ordenando que se empadronase todo el mundo. Este primer 
empadronamiento tuvo lugar siendo gobernador de Siria Cirino. 
Iban todos a empadronarse, cada uno a su ciudad. Subió también 


José desde Galilea, de la ciudad de Nazaret, a Judea, a la ciudad 
de David, que se llama Belén, por ser él de la casa y familia de 
David, para empadronarse con María, su esposa, que estaba 
encinta. Y sucedió que, mientras ellos estaban allí, se le 
cumplieron los días del alumbramiento, y dio a luz a su hijo 
primogénito, le envolvió en pañales y le acostó en un pesebre, 
porque no tenían sitio en el alojamiento. 

Evangelio de Lucas 2, 1-7 


Fue el monje Dionisio el Exiguo (en latín; Dionysius Exiguus Cc. 
460/5-525/50), Dionisio el pequeño, fue un matemático de 
origen bizantino quien a pedido del Papa Bonifacio I encontrara 
un sistema para calcular la fecha de la Pascua. Dionisio decidió 
utilizar el nacimiento de Cristo, Anno Domini como punto de 
referencia en vez del sistema que se utilizaba hasta entonces. 
Calculó que Jesús nació el 25 de diciembre del año 
753 AUC (ab urbe condita, desde la fundación de Roma), 
tomando entonces el año que apenas comenzaba, 754 AUC, 
como el año 1D.C. El sistema del Anno Domini se volvió 
dominante en Europa Occidental solo después de que lo 
utilizara Beda el Venerable para fechar los sucesos en 
su Historia eclesiástica de los ingleses, que completó en el 731. 


El calendario juliano, introducido porJulio Césaren el 
año 46 a. C.(708 AUC; ab Urbe condita; es decir, desde la 
fundación de Roma), resultó de una reforma del calendario 
romano. Entró en vigor en el 45 a. C. (709 AUC), poco antes de 
la conquista romana de Egipto. Era el calendario predominante 
en el mundo romano, hasta que fue sustituido progresivamente 
por el Calendario Gregoriano, promulgado en 1582 por el Papa 
Gregorio XIII. 


E 
| jardín de las hespérides 


En la mitología griega las Hespérides 


(en griego antiguo 'Eorrepi0zc) eran 
las mélides (ninfas de arboles frutales) o hijas de la noche, 


«NI1X»137 también se las conoce como hijas del ocaso, según la 
tradición cuidaban un fabuloso jardín este se encontraba cerca a 
la cordillera de atlas138 en el norte de áfrica139 o en el circulo de 
las agua primordiales, los océanos que rodean al círculo de la 
tierra, Según el poeta griego Estesícoro, en su poema la Canción 
de Gerión:o, y el geógrafo griego Estrabón, en su 

libro Geografía (volumen III), las Hespérides estaban 

en Tartessos, sur de la península Ibérica. 


Apolonio de Rodas:i4, por su parte, situaba el jardín cerca 
del lago Tritón, en Libia. 


Las Hespérides componían triadas como las cariátides, y las 
moiras orquestan en si virtudes ofrecidas por las tres manzanas 
de oro, que otorgan la inmortalidad. Algunas variantes de sus 
nombres, Egle, Aretusa, Etitea, Hestia, Hespera, Herperusa y 
Hespereia. 


Egle (“brillo “esplendor”) Aretusa (Apédovoa) era 
una náyade hija de un dios fluvial arcadio y conocida cazadora, 
Eritia (o Eriteis) Eritea, en la mitología griega, era una hija 
de Gerión, que sirvió también para denominar a una de las 
islas Gadeiras, Hesperia (alternativamente Hespereia, Héspere, 
Héspera, Hesperusa o Hesperetusa) si tomamos la etimología del 
nombre Héspero (el lucero) para tratar de entender la traducción 
del nombre (griego antiguo Hesperia Eorepia «Eorepoc»), 
personifica la luz y el lucero vespertino en la mitología griega 
hijo de Céfalo y la titánide Eos, se le consideraba Par o 
hermano gemelo de Heósforo con lo cual el nombre de la ninfa 


está emparentado con la luz, Su equivalente romano 
es Luciferi42 el lucero de la mañana. Las hesperides Lípara, 
Astérope (una Pleyade hija de Atlas) y Crisótemis, se las puede 
observar en una Hidra sobre la apoteosis de Heracles/ 
Hércules.iw3 La hidria es una vasija pequeña del siglo V 
de Midiasi14 actualmente en Londres.i45 A veces se las llamaba 
Doncellas de Occidente como también Hijas del Atardecer 
o Erythrai, *Diosas del crepúsculo”, todas estas simbologías 
apuntan a un lugar mágico y lejano en el Oeste:46, próximo a las 
aguas primordiales, el océano mundial donde se encontraba una 
isla de difícil acceso al estilo de la (Atlántida), Océano circular 
que circunscribe la tierra el "Orbis Terrarum". 


có 


si tomamos la palabra griega Okeanos (Qkeavóc, 
océanos, vocablo que usualmente se refería al círculo de aguas 
primordiales, su valor numérico en griego es de 1146, si divido 
este vocablo por el vocablo griego Nilo, Neidoc considerado el 
río más importante del mundo antiguo, cuya gematría es 365, su 
resultado es el número 3,14 una referencia inequívoca al número 
TT. La frase Orbis Terrarum esconde en los mapamundis antiguos 


al número 7r.” 


Las Hesperides estaban relacionadas a las pléyades y al padre de 
ambas, Atlas. 


En referencia a la Atlántida (en griego antiguo Athavtic vñooc, 
Atlantís nesos, “isla de Atlas”)147 es el nombre de una isla mítica 
mencionada y descrita en los diálogos Timeo y Critias, Platón. 


Eon, o Eón otro nombre con el cual también era conocido el 
imperio de la Atlántida, como reino de la Eternidad. 


Tertuliano148 


Otra cita interesante del libro Utopía: “La isla llamada Utopía 
una vez tuvo el nombre de Abraxa”:149. [Otro nombre para la 
isla de la Atlantida]. 


Utopía, Tomas Moro1so 


Hésperis encarna en sí la representación del atardecer 
(como Eosis: es la del amanecer) y laestrella vespertina 
personifica a Héspero. El Jardín de las Hespérides es el vergel 
de Hera en el oeste, donde un único árbol daba manzanas de oro, 
en algunas mitologías griegas en la suma de 3, pomos (latín: 
pomun, Manzana) proporcionando la inmortalidad. Este Árbol 
con sus ramas fue plantado y dado como regalo de bodas por 
parte de la diosa Gea hacia Hera por su boda con Zeus. Las 
Hespérides eran las custodias del Jardín y del árbol, pero 
ocasionalmente recolectaban la fruta para sí mismas. Como Hera 
no confiaba en ellas, también dejó en el jardín un dragón o 
serpiente en otras variantes del mito, el dragón poseía 100 
cabezas su nombre es Ladón:52. Todos estos símbolos funcionan 
como un marco simbólico o mapa del mundo, un paradigma pan 
europeo donde se complementan la simbología e imaginería 
referente al árbol de la vida, la isla sagrada y la inmortalidad. El 
árbol de las hespérides, o árbol de la inmortalidad, simbología 
común a gran parte de las culturas indoeuropeas, se puede ver 
reflejado en el relato de la Odisea de Homero, Heracles y su 
búsqueda de la isla sagrada de Ítaca, como también el Árbol de 


Y gedrasil nórtico, el Árbol de la Vida del relato bíblico, la 
palabra E-deni53, jardín donde sucede el drama de Adán y Eva 
deriva del vocablo Acadio E-gali54 cuyo significado es (grande 
también barco o isla). 


Después de que Heraclesiss completase los 10 
trabajos, Euristeo le asignó dos más afirmando que el de dar 
muerte a la Hidra:sóno contaba porque lo había ayudado 
Yolaoiss sobrino de Heracles, ni el de los establos 
de Augías porque fue ayudado por los ríos. El primero de estos 
dos trabajos adicionales fue robar las manzanas del Jardín de las 
Hespérides. 


Heródoto afirma que Heracles se detuvo en Egipto, donde el 
rey Busirisiss decidió hacer de él su sacrificio anual, pero 
Heracles rompió sus cadenas. Llegando finalmente al Jardín de 
las Hespérides, Heracles engañó a Atlas para que recuperase 
algunas manzanas de oro ofreciéndose a sujetar el cielo mientras 
iba a buscarlas (Atlas podría tomarlas en esta versión porque era 
el padre de las Hespérides o tenía algún parentesco con ellas). Al 
volver, Atlas decidió no aceptar los cielos de vuelta, y en su 
lugar se ofreció a llevar las manzanas a Euristeo él mismo, pero 
Heracles volvió a engañarlo aceptando quedarse en su lugar a 
condición de que Atlas sujetase el cielo un momento para 
ponerse su capa más cómodamente. Atlas accedió, y entonces 
Heracles tomó las manzanas y se marchó. 


Hay otra variante de la historia en la que Heracles era la única 


persona que robaba las manzanas (además de Perseo), si 
bien Atenea:so las devolvía luego a su lugar correcto en el jardín. 
Eran consideradas por algunas las mismas «manzanas de dicha» 
que tentaron a Atalanta, frente a la «manzana de la discordia» 
usada por Eris para provocar un concurso de belleza en el 
Olimpo (que terminaría dando lugar a la Guerra de Troya). 


Con el resurgimiento de las alusiones clásicas en 
el Renacimiento, las Hespérides volvieron a su posición 
destacada, y el propio jardín tomó el nombre de sus 
ninfas: Robert Greene escribió sobre «el temible Dragón... que 
vigilaba el jardín llamado Hespérides».10 Shakespeare insertó la 
rima cómicamente insistente «is not Love a Hércules, Still 
climbing trees in the Hesperides» (“Acaso no es el Amor un 
Hércules, Siempre subiendo a los árboles de las Hespérides”) 
en los Trabajos de amor perdidos11 y John Miltoniso mencionó a 
las «señoras del Hespérides» en El paraíso recobrado., así como 
también en El paraíso perdido. 


E 
1 Árbol de Ashvatha 


En la tradición hindú se habla de un árbol muy particular que 
tiene las raíces arriba y las ramas abajo: su nombre sánscrito es 
Asvattha. En los Upanishads, el universo aparece como un árbol 
invertido, “árbol inversa”. En el Bhagavad Gita (XV, 1.4) 
16idice: “[Él Ashvatha tiene] Raíces dirigidas hacia arriba y sus 
ramas hacia abajo, (símbolo de un universo especular) sus hojas 
son los himnos de los Vedas”162. Así se habla del Ashvatha 
imperecedero, aquel que lo conoce, es un conocedor de los 
Vedas. El Árbol Ashvatha es un símbolo del origen de la 
Creación de Dios de su Axis mundi como también de su Fiat 
lux163; por ello el árbol tiene sus raíces hacia arriba es el 
Pakritizo4. Las ramas representan los diferentes niveles de la 
Creación o dimensiones de la casa de dios y por ello se 
extienden hacia abajo. Las hojas que cuelgan de las ramas son 
textos escritos, y reglas para el sacrificio de los Vedas, en esto 
existe cierta analogía con el Zoharios y la cábala hebrea que veía 
en la creación un árbol y un libro escrito con las 22 letras del 
alfabeto a modo de senderos. El Ashvatha es imperecedero, 
porque Pakriti también lo es. Las raíces están “unidas con el 
karma”, o sea, ellas son, por una parte, el resultado del karma. 


“Con las raíces arriba (Urdhva-múlah), con las ramas hacia abajo 
(avak-Sakha), así es el eterno A$vattha. Eso en verdad es lo puro. 
Eso es el Brahman, al cual llaman el inmortal. En él descansan 
todos los mundos. No hay nada que lo trascienda. Esto es eso, en 


verdad”. 


Katha Upanisad (6.1)166 


“No hay absolutamente nada más alto que el purusa, nada más 
grande o más pequeño que él. Él está presente como árbol 
(vrksa) afincado en el cielo. El purusa llena el mundo entero”. 


Krisna167 


A 
shoka, Bodhi y Sala 


La vida del Buda está íntimamente relacionada con árboles, 
debajo los cuales acontecieron sucesos importantes de su vida, 
Nació bajo un árbol el Ashoka y alcanzó la iluminación bajo 
otro, el Bodhi murió en un bosque de arboles Sala a los 80 años 
de edad. 


El sutta Mahaparinibbana/os, cuenta en su versión la muerte de 
Buda, después de la comida con Cunda, un discípulo el Buda y 
sus compañeros continuaron viajando hasta que de repente se 
sintió demasiado débil para continuar el viaje. Se detuvieron en 
Kushinagar, donde Ananda su principal discípulo tenía un lugar 


de descanso al resguardo en un bosque de árboles Sala. Después 
de anunciar a la sanghaió9 en general que pronto entraría al 
Nirvana final, el Buda ordenó personalmente a un último novicio 
en la orden, su nombre era Subhadda. Luego repitió sus 
instrucciones finales a la sangha: Dhamma y Vinaya serían sus 
maestros después de su muerte. 


Entonces, el Buda preguntó que si alguien tenían alguna duda 
sobre el Dharma. Ninguno las tenía. Se informa que las últimas 
palabras del Buda fueron: 


“Todas las cosas compuestas (sañkhára) decaen. Esfuércese por 
la meta con diligencia”. 


Al sentir la reina Maya que la hora del nacimiento de su hijo 
había llegado, se dirigió al jardín de Lumbini170, su madre lo 
tuvo en el camino de Kapilavastu, porque tenía que dar a luz al 
pequeño Siddhartha, el futuro Buda en un bosque sagrado de 
Saraca Asoca. Tranquila, con una mano apoyada en el árbol 


Ashoka, trajo a su hijo al mundo. 

Buda desde pequeño había sentido una gran felicidad a la sombra 
del árbol Bodhi. Se sentó en la ribera del río Nairanjana en un bosque de 
higueras sagradas un ficus de hojas con forma de corazón. 


Con la decisión fija de no levantarse hasta recibir la 
iluminación. Mucalinda el rey de los nagas se enrosca al 
derredor de buda y lo cubre con su caperuza de la lluvia, tras 
estar 49 días de estar en meditación pudo entrar en el estado de 
Bodhiiz Según algunas tradiciones, este hecho ocurrió 
aproximadamente en el quinto mes del calendario lunar, 
mientras que según otras, fue en el duodécimo mes. A partir de 
entonces, Gautama sería conocido por sus seguidores como «el 


Buda» o «el Despierto» («Buda» es traducido, en algunas 
ocasiones, como «el Iluminado»). 


Cuando el Buda sintió que era momento de morir, se dirigió a un 
bosque sagrado de árboles de Sala a las riberas del río 
Hiranyavati. En un bosque sagrado encarnó el Buda, y también 
en un bosque sagrado debía abandonar su cuerpo. Ordenó a su 
discípulo Ananda preparar un lecho a la sombra de dos árboles. 
Y debajo de dos árboles gemelos, que daban sombra a su cabeza 
y a sus pies, el Buda abandonó este mundo. En el momento en 
que alcanzó el Nirvana172 en profunda meditación, los árboles de 
Sala empezaron a florecer, a pesar de no ser la estación indicada, 
y dejaron caer sus flores sobre el cuerpo inanimado. 


E 
1 Árbol Bodhi 


El árbol Bodhi una clase de ficus también se lo conoce como 
Higuera religiosa, sus hojas poseen forma de corazón, debajo de 
la cual Buda (Siddhartha Gautama) se sentó a meditar buscando 
la iluminación alcanzando la misma después de 6 días. 


La higuera se encuentra en la ciudad de Bodhgaya:73, a 
unos 100 km de la ciudad de Patna, en el estado de Bijar (India). 
Actualmente hay una gran higuera situada al lado del templo 
Mahabodhi, llamada Sri Maha Bodhi, que se considera 
descendiente directa del árbol Bodhi original, ya que el árbol en 
el cual buda se sentó a meditar fue destruido por la esposa del 
rey Tissarakkha. 


Según los textos budistas, Sakhiamuni Gautama se sentó debajo 
de este árbol. Como empezó una terrible tormenta, de debajo de 
las raíces del árbol surgió Muchilinda, el rey de los nagas174 
(semidioses con forma de dragón o serpiente), se enroscó al 
rededor de Gautama y lo cubrió con su capellina a modo de 
paraguas. Gautama finalmente alcanzó la iluminación espiritual 
y se convirtió en Buda (el iluminado) se dice que buda en 
gratitud al árbol se quedo contemplándolo durante semanas sin 
pestañar, seguramente esta anécdota tenga relación con el hecho 
que dice que los seres iluminados no duermen, por este hecho 
los budas dormidos, estatuas acostadas de buda, del mundo 
oriental siempre se los esculpe con el ojos abiertos. 


El rey Asoka:75 (304-232 a. C.) todos los años peregrinaba 
rindiendo homenaje al árbol de Bodhi, y cada año pagaba un 
festival en su honor en el mes de kattika. Su esposa 
Tissarakkhai7ó se sentía celosa del árbol. Se convirtió en reina 


en el año 16 del reinado de Asoka (253 a. C.) y tres años 
después 250 a. C.), hizo matar el árbol mediante espinas de 
mandu. En el sitio se plantó un vástago del árbol original (o de 
otro árbol de la misma especie: Ficus religiosa). A su lado se 
construyó un monasterio, que se llamó Bodhi-Manda Vijara. 
Existe un mito que dice que una semilla de Árbol Bodhi antes de 
caer al piso creció hasta la altura de unos 50 codos. Sobre El rey 
de los Nagas, estos provienen según la leyenda del monte 
Sumerú, un monte mítico espiritual en el centro del universo. 177 


El monte Meru en el batido del océano de leche. En una ocasión 
el monte Meru fue trasladado de su lugar y apropiadamente 
dispuesto sobre la caparazón del 

dios Kurma (la encarnación tortuga de Vishnú) y utilizado por 
los dioses y los demonios para batir el océano de leche (el sexto 
océano concéntrico) con el fin de obtener el néctar de la 
inmortalidad que se encontraba en una isla secreta en ese 
océano, en esta isla se encuentra un árbol de la inmortalidad. 


K 
ien-mou, el Árbol de la Inmortalidad 


El Árbol Kien Mou se encuentra en el centro del universo o el 
lugar en donde debía ubicarse la ciudad celeste (mitología 
china), la ciudad imperial en Pekín es un reflejo de esta, en esto 
existe cierto paralelismo con la Jerusalén celeste17s. 


Este mundo nuevo o la nueva Jerusalén es la última visión del 
Apocalipsis: "Luego vi un cielo nuevo y una tierra nueva, 
porque el primer cielo y la primera tierra desaparecieron, y el 
mar no existe ya. Y vi la Ciudad Santa, la nueva Jerusalén, que 
bajaba del cielo, de junto a Dios, engalanada como una novia 
ataviada para su esposo" (21,1-2). El Árbol de la renovación fue 
representado a través de Kien-mou ("madera vertical"), no existe 
sombra ni sonido debajo de él, posee la simbología del centro 
del mundo. Reúne las “Fuentes Novenas” (el Inframundo) con 
los “Cielos Novenos”. Nótese el parecido de todos estos mitos 
como el del Árbol de Yegdrasil en a cultura Nórdica. En el 
tronco hueco del Kien-, mou ascienden y descienden los dioses y 


seres iluminados. A ambos lados del Kien-mou se levanta, al 
este, el árbol P“an mou; es un melocotonero cuyos frutos otorgan 
la inmortalidad. El zumo de estos melocotones es elaborado por 
la Reina Madre Wang:i7s. Sobre el árbol del oeste, reposan los 
diez mil soles en la tarde. 

Por otro lado el K“ong-sang, una morera hueca, simboliza al Tao 
mismo. 

El árbol de ciruelo es un árbol fundamental del taocísmo:so 


P 
lantas Sagradas en el Mundo Indoeuropeo 


Cuenta la historia que la esposa del rey Asoka, la reina 
Tissarakkha ordeno por celos matar al árbol en el cual de Buda 
obtuvo la iluminación, mediante espinas de mandu, en el lugar 
se plantó un vástago del original, el rey ordeno la plantación de 
una semilla del árbol Bodhi en Bodhgaya en frente de la entrada 
del monasterio de Jetavana cerca de Sravasti. Para este 
propósito, Moggallana tomó una fruta del árbol cuando cayó del 
tallo antes de llegar al suelo. Anathapindika la plantó en un 
frasco de oro de inmediato brotó un retoño, de cincuenta codos 
de altura, Este árbol, debido a que fue plantado bajo la dirección 
de Ananda, llegó a ser conocido como el Ananda Bodhi. Son 
diversas las plantas que juegan un papel significativo en 


el Budismo. 


El árbol de Bodhi (Ficus religiosa), Es el Árbol sobre el cual 
Buda alcanzó  lailuminación. Aunque el Buda mismo 
desaconsejó la adoración de árboles, al Árbol Bodhi se lo 
considera sagrado, las hojas del ficus Bodhi, poseen hojas con 
forma de corazón en todo el mundo indoeuropeo, la imagen del 
Árbol sagrado, la fuente de agua o el fruto que otorga la 
inmortalidad y la isla comprenden un compendio de símbolos 
asociados a la iluminación y la inmortalidad, el planeta Venus en 
su tránsito por el sistema solar dibuja 5 corazones con forma de 
pentagrama, desde la perspectiva de la tierra a esto se lo llama 
ciclo sinódico, la imagen del ciclo o corazón de Venus es similar 
a la hoja del árbol Bodhi. 


El pasto Durba (Poa cynosuroides), con este pasto Buda hizo 
asiento y posibilito la iluminación. 


La manzana (Pomun en latín), el fruto del 
árbol Bilva Membrillo de bengala o manzana de madera (Aegle 
marmelos). Era sagrada para las religiones hindúes. Esta planta 
de Bilva es la planta más sagrada del Saivismo (seguidores de 
Shiva) y junto a la planta de Tulasi o Tulsi del Vaishnavismo 
(devotos del Señor Vishnu), la hierba Kusha y la planta de 
Soma, forma parte de las plantas sagradas de la religión Védica 
así como también parte del panteón de adoración de deidades 
Védicas. 


La manzana en el mundo indoeuropeo era sagrada. Los budistas 
lo relacionan al recto actuar. Las hespérides en el mundo griego 


eran las dadoras de las manzanas de oro (las dadoras de la 
inmortalidad) en la cantidad de 3 en una posible relación a las 
triadas del mundo indoeuropeo como también al número Tr. 


El número rr, representa a la Deidad. 131 


“El número tres define al todo y todas las cosas, pues es aquello 
que constituye la triada, fin medio y comienzo, que también 
constituyen el todo”. 


Aristóteles, de su tratado sobre el cielo 


Si cortamos una manzana por la mitad, en su mitad se dibuja una 
estrella de 5 puntas, símbolo del pitagorismo al igual que el 
símbolo 1. (El Árbol del conocimiento en el jardín del Edén era 


un manzano). 


En Egipto la estrella dentro del círculo a modo de 
pentagrama, se lee en egipcio jeroglífico como “Sba”,1s2 igual al 
nombre del jeroglífico de picapedrero. La estrella de cinco 
puntas dentro del círculo representaba a la estrella Sirio, y a la 
Dwt el inframundo. 

Hipomenesis3 logra conquistar a Atalanta gracias a que la diosa 
Atenea le dio 3 manzanas del jardín de las hespérides, y las deja 
caer en 3 momentos diferentes de la carrera y logra conquistarla. 


Los amantes en Grecia se arrojaban manzanas como 
muestra de amor, si la manzana era recogida el amor era 
correspondido. 


Las semillas de mostaza, aparecen en una parábola de Buda 
Gautama la historia comenta que una madre sufriente por la 


muerte de su hijo envenenado por la picadura de una serpiente, 
fue a ver al Buda. Él le indicó que debía conseguir una semilla 
de mostaza de una familia que nunca hubiera sufrido una 
muerte, retornando ella a su presencia con las manos vacías, 
Buda demostró que el sufrimiento es parte natural de la vida. 
Las semillas de mostaza y otras semillas en la cultura de la 
India, se utilizan en rituales para expulsar demonios y atraer la 
buena fortuna. 


En el Evangelio de Mateo, Jesús dice lo siguiente: 


Aquí tienen una figura del reino de los cielos: el grano de 
mostaza que un hombre tomó y sembró en su campo, es la más 
pequeña de las semillas pero cuando crece se hace más grande 
que las plantas del huerto. Es como un árbol de modo que las 
aves vienen a posarse en sus ramas1sa4. 


El loto Azul en Egipto 


El Loto es un símbolo importante en las religiones de la India. 
Se lo asocia a la purificación, el loto Azul se abre durante el día 
y se cierra durante la noche, se abre a la luz. El loto es un 
símbolo del camino espiritual, ya que crece en el lodo, y aparece 
o abre sobre el agua, su flor seria el símbolo de la iluminación. 
La flor abierta significa la iluminación completa. Sobre el Loto 
Azul en Egipto, este proceso de renacimiento diario lo vinculaba 
con el sol, Ra. 


El loto azul, debido a que brota en aguas estancadas, por su 
forma y colores que simulan el cielo, se lo identificó al Dios 
Atum, es primer Dios representado totalmente humano, en la 
cultura egipcia dentro de la corte de dioses, es el patrono de la 


cosmología egipcia surgiendo del océano primigenio. Se lo 
asocia al dios Ra como Atum-Ra y al dios Ptah, padre de la 
Arquitectura. Sus epítetos más importantes "El que existe por sí 
mismo" y "El del fin del Universo”. El Dios Atumiss en su 
variante juvenil era llamado Nefertum en griego Iftimis, 
asociado a la Deidad griega Prometeo, fue representado como 
un hombre joven o niño con un tocado de flor de loto Azul en la 
cabeza, Según los mitos Hermópolis magna, este niño que salió 
del loto emergido de las aguas del Nun, simboliza el nacimiento 
del Sol, en otra versión de su cosmogonía, era el Sol que nacía 
de un loto y representaba la energía que da vida a todo lo que 
crece y se desarrolla. En la cosmogonía de la Ogdóada, conjunto 
de ocho deidades las cuales engendraron el huevo del mundo del 
cual surgió el dios solar: Ra. Fue también el símbolo del dios 
egipcio Nefertum. Posteriormente, cuando Atumse había 
asimilado a Ra como Atum-Ra, fue adoptada la cosmogonía de 
la Enéada, en la creencia de que Atum surgió de una flor de loto 
azul y unido a Ra. El loto habría surgido de las aguas después 
del cataclismo como un capullo, que flotaba en la superficie, y 
poco a poco abrió sus pétalos del que salió de su interior el 
escarabajo Jepri. Este dios, un aspecto de Ra o Ra al mediodía 
representa al sol naciente, se convierte en un niño Nefertum (el 
joven Atum), cuyas lágrimas formaron a las criaturas de la 
tierra. El loto azul uno de los candidatos a ser identificados 
como la planta de los lotófagos de la Odisea. 


Buda y el loto blanco:s6 


El fruto del arura es el emblema del Buda de la 
Medicina (Terminalia chebula). En Mipham el emblema 


de Manjusri (Bodhisattva del conocimiento) es la flor 

de utpala (Meconopsis quintuplinervia); el de Avalokiteshvara, 
el loto blanco, y el de Maitreya el árbol de los Nagas (tib. klu 
shing). 


E 
1 Árbol de Sicomoro 


En Egipto existen muchos árboles sagrados siendo la Acacia y el 
Sicomoro dos de los más importantes, El Sicomoro es el árbol 
referente de la diosa Hathor187, Madre de los dioses y esposa del 
Dios Ra, las diosas madres en Egipto se las representaba como 
árbol, como ser Isis y Nht. Posteriormente en la tradición 
cristiana, se lo llama el árbol de la virgen, debido a que la virgen 
maría se posó a descansar debajo de uno. Se trata de un viejo 
sicomoro que se encuentra en el Matariya, El Cairo, Egipto. La 
tradición recoge que en él la Virgen María descansó durante 
su huida a Egipto1ss. La diosa Isis fue representada en la forma 
de un Sicomoro amamantando al faraón Tutmosis Ml:s9. ¡Oh 
sicomoro de Nut, dame el agua y la brisa que hay en t1! (Libro 
de la salida a la luz del día, capítulo 59). 


En la mitología egipcia, en la cosmología de la Enéada de 
Heliópolis, la primer pareja, de dioses aparte de Shu y Tefnut 
(humedad y sequedad) y Geb y Nut (cielo y tierra), son Isis y 
Osiris. En algunos mitos se describe que surgieron de la acacia 
de Saosis, que los egipcios consideraban el «árbol de la vida», 
refiriéndose a él como «el árbol en el que se encerraba la vida y 
la muerte». Un mito tardío comenta cómo Set mató a Osiris190, 
creando un ataúd de madera de sicomoro y arrojándolo al Nilo. 
La caja mortuoria llegó a enclavar en la base de un árbol de 
tamarisco en la ciudad de Biblos en fenicia. Un dato interesante 
sobre la palabra griega Biblos, la ciudad fenicia donde el cuerpo 
del dios Osiris fue encontrado por la diosa Isis, la gematría de la 
palabra Biblos es 314 en una referencia inequívoca al número T. 
Su significado es enrollamiento. 


El Sicomoro sagrado de los egipcios también estaba en el 
umbral de la vida y la muerte, conectando los dos mundos. 


Las referencias al sicomoro están presentes en algunos de los 
documentos más antiguos de Egipto, como es el Libro de los 
Muertos, o salida a luz del día, según el cual, hay dos sicomoros 
en el portal de entrada al Cielo, también da frutos a los muertos 
como una forma de protección (“He abrazado al sicomoro y el 
sicomoro me ha protegido; las puertas de la Duat me han sido 
abiertas”. Libro de los Muertos, Capítulo 64). Dentro de las 
deidades femeninas la diosa Hathor es considerada la Señora del 
sicomoro del sur. Posteriormente se lo asocio a la diosa Isis. 


A través de invocaciones a la diosa, ésta le proporcionaba agua, 
alimento y cobijo, en las paredes de las tumbas se representaba 


una escena en la que el sicomoro aparece humanizado y 
mostrando virtudes maternales, como grandes pechos con los 
que amamanta al recién nacido en su nueva vida. Según la 
tradición, del sicomoro se extraía también el alimento para los 
dioses, parecería que existió algún tipo de culto a la diosa 
Hathor como árbol por lo que parte del campesinado dejaba en 
sus pies ofrendas de alimentos y bebidas. Es posible que la 
imagen de la diosas Isis amamantando al faraón como es el caso 
de la escena pintada en la tumba de Tutmosis III se refiera al 
codo sagrado egipcio191, brindando la diosa los conocimientos 
sagrados sobre la construcción Egipcia, si multiplicamos el codo 
sagrado egipcio la primera regla de albañil 0,5236 cm x 6 el 
resultado es 3,1415 o lo que es igual al número 7r. Existe una 
relación explicita entre el libro de la salida de la luz del día o 
libro Egipcio de los muertos y la forma piramidal. La diosa Isis 
en diferentes estatuarias a través de las épocas da de amamantar 
a través de su dedo índice asociado en la antigitedad al planeta 
Júpiter, este dios tiene su cognado cultural en el dios de la 
arquitectura Ptah, uno de los dioses más antiguos del mundo 
egipcio, su cognado cultural en el mundo indo europeo es el dios 
Diaus Pitari92, en latín antiguo Luppier, cuyo significado para 
este compendio de dioses similares con base indoeuropea es para 
la palabra Die, Dyu o Día que se traduce como “cero grado 
forma y Brillar “similar al símbolo del dios Ra un circulo con un 
punto en el medio y del dios Sokar, para el vocablo indoeuropeo 
Ptr, su traducción del indo europeo es piedra o arcilla, una 
referencia al número T. 


JUPITER 
Jove (lovis) Roma 


Proviene de las raíces indoeuropeas dyu su 
significado es cero grado forma y brillo Ptr 
arcilla o sea Piedra. 

LUPPITER Roma 
Latín arcaico 
PITAH Egipto 
Gran Arquitecto del Universo 
Gran alfarero 
PTAH Egipto 
Nacimiento del carácter rr y este como un cubo. 
DIAUS PITAR Indoirani deidad indoeropea 
Nacimiento de la palabra dios 
Su significado es día luz cero grado forma y 
brillar y Ptr, arcilla piedra. 

Zeus Grecia 
dyeu-ph2ter Dios Pater, cero grado forma y Brillo 


r--= 


Lam= 


METE 
tEHE 
ELE 


Su relación con el nombre de Dios para la cultura Hebrea 
Tetragramanton, el teónimo cuadriteral. 


Yod Heh Vav Heh 


Mirri, según Jerónimo de Estridon:93, traduce el Tetragramanton 
del hebreo al griego de esta forma en particular. La 
Vulgatai91, es una traducción de la Biblia hebrea y griega 
al latín, realizada a finales del siglo IV (en el382 d.C.) 
por Jerónimo de Estridon. El Tetragramanton en griego según 
jerónimo lo traduce como Ilirri, algunos autores creen que 
jerónimo no sabía cómo traducir el tetragrama al latín del hebreo 
y usa la frase griega por su parecido, la explicación sin embargo 
se da en el estudio de la arquitectura sagrada, si tomamos un 
espacio sagrado de 10 codos sagrados egipcios 5,236 mts y 
realizo un rectángulo áureo de este espacio, el resultado es un 
espacio de 6 codos sagrados o lo que es igual a 3,1415 o numero 
Tr. En codificación arquitectónica egipcia sagrada 6 codos + 10 


codos +10 codos +6 codos JLIITL (p-i-p-1) esta es la 


proporción de la cámara del rey de la gran pirámide con sus 
correspondientes rectángulos áureos, su espacio arquitectónico o 
cognado cultural más cercano en tiempo y espacio es el Santa 
sanctórum del templo de salomón. (El espacio entre las Alas de 
los querubinesi9s del Arca de la Alianzai9 es de 10 codos 
sagrados, su rectángulo áureo siempre dará como resultado: 
3,1415 o sea rr. Jerónimo de Estridon sabia esto por usó el 
acrónimo de Iisri. Mucha de la simbología sagrada del Árbol de 


la vida esconde al número Tr. Y la creación de espacios sagrados 
con esta métrica. En síntesis muchas de las diosas madres del 
mundo indoeuropeo representadas como arboles de la sabiduría 
comunican el conocimiento sagrado sobre el número Tr. 


Con respecto a estas construcciones, en ambos casos, si creamos 
un espacio de 10 codos sagrados y dibujamos un rectángulo 
áureo, el rectángulo en su lado menor medirá 3,1416 mts, es 
decir 6 codos sagrados. El vocablo Hebreo “Dvir.” cuyo 
significado es “verbo”, lugar donde estaba depositada el arca de 
la alianza, posee una geometría de 216, igual a las frases hebreas 
“Aliento” y “león”, número representativo de objetos culturales 
cuya métrica es lo cósmico. Este número representa 3 veces el 
verbo o razón cúbica de 6*6*6, cubo perfectamente pulido de 6 
codos sagrados de ancho, cuyo lado medirá 3,1416 m. 


De esta forma podemos, determinar que el espacio sagrado “Fiat 
lux”197 gira de “forma aurea” alrededor de un cubo de 6*6*6 
cuyos lados miden 3,1416, como una forma paradigmática de 
motor hexagonal o cúbico. 


En la poesía árabe se llamaba al Dvir.198 con el nombre de 
Biblos. Esto resulta interesante porque la geometría de la palabra 
Biblos es 314, en una referencia inequívoca al número Tr. 


La palabra “Hekal”1990 santo, el espacio sagrado delante del 
“Dvir.”, posee una geometría de 65, igual que el vocablo 
silencio y vocablo número 6. Esta palabra, que suele traducirse 
como templo o gran construcción, proviene de la raíz 
etimológica de la cultura Acadia “E-gal” cuyo significado es 
“Gran barco”. Es posible que el tratamiento que se le diera en la 


Antigúedad a estas entidades numéricas sea el de un continente 
en el centro del océano cósmico. 

En cuanto al aspecto geométrico de estas construcciones como el 
Dvir., cuya geometría es 216, o sea el valor de las letras, 
comúnmente a esto se llama Gematría el valor numérico de las 
letras. 

El espacio sagrado Dvir. contiene el “Arca de la alianza” cuyo 
número representativo es 6*6*6 o Arca de Dios “Arun Elohim” 
con el número de 7*7*7, Con todo esto, podemos determinar 
que estos espacios funcionan como potencias numéricas que se 
expresan como cajas matemáticas unas dentro de otras, como si 
se tratara de un libro, cuyo continente es el número Tr. 


Los egipcios representaban al número 3,1416 en la forma de un 
cubo filosófico de lado 6. Este arquetipo geométrico da 
nacimiento al logo con forma de cubo del nombre divino “Pth” 
Pi-tah20 Gran Arquitecto Universal, el principal demiurgo 
creador junto con el Dios Thot de toda la cosmología egipcia. 
Este logo cúbico, con el paso de los milenios y junto con el 
logograma para Boca relacionado al culto a Ra, se transformará 
en la letra 71 griega. 


E 
1 Árbol de Yggdrasil 


El Yggdrasil201 o Árbol de la vida Nórdico, mantiene unido los 
mundos a través de sus ramas, cada rama representa una 
dimensión o cielo al modo de los cielos de la religión de los 
gnósticos, en la cosmología Nórdica estos representan 9 mundos 
Asgard, Midgard, Helheim, Niflheim, MuspellheimS vartalfheim, Alfhe 
Este compendio de orbes tiene forma de Árbol. Si hacemos un 


análisis etimológico del nombre Yggdrasil la primera parte del 
nombre Ygg tiene el significado de feroz siendo uno de los 
nombres del Dios Odín, y drasill (o drósull, su razón es «errante, 
vagabundo») una expresión poética para «caballo». nombre 
simbólico de Odín cabalgando por el Árbol transitando los 
mundos, también se refiere al Árbol Yggdrasil como Árbol 
terrible u Odín como caballo abominable, Otros autores 
interpretan el nombre como «cadalso de los colgados», en 
referencia a cómo Odín colgó de él durante nueve días y noches 
hasta lograr la sabiduría. 


Algo similar sucede con Siddhartha gautama Alcanzando la 
iluminación bajo el ficus Agvattha, el árbol Bodhi u árbol del 
conocimiento.202 


Dentro de la mitología persa el dios (Ahreman, 
Angremainyu) con el motivo de que no crezcan arboles sobre la 
tierra crea una rana para invadir el mundo y llegar al árbol 
Gaokerena este es llamado, Haomaz03. El dios (Ahura Mazda) 
creó dos peces kar que miraban fijamente al sapo para conservar 
al árbol de la vida. Estos dos peces siempre están mirando al 
sapo y se mantienen preparados para reaccionar. Debido a que 
Ahriman es responsable de todos los males, incluida la muerte, 
mientras que Ahura Mazda es responsable de todo lo bueno en el 
mundo (incluyendo la vida), el concepto de árbol del mundo en 
la mitología persa está estrechamente relacionado con el 
concepto de árbol de la vida. 


En el caso de la cultura Egipcia es Osiris el que es 
representado como Árbol, como “rama Ima” esto puede verse en 
el papiro dramático del Rameseuma204, donde los dioses Sth y 


Horus sostienen un pilar con forma de Arbol. 


El árbol Yggdrasil a modo de axis mundi se divide en 
tres partes: Niflheim (raíz), Midgard (tronco) y Asgard (copa). 
Se puede notar en esto la representación del ciclo de nacimiento, 
vida y muerte. Las raíces son tres. La primera se dirige hacia la 
Fuente de Hvergelmir. La segunda a la fuente Mímir. La última 
a la Casa de las Nornas20s,. Una de estas ramas llega hasta donde 
viven los Ases206, llamada Asgard, otra donde los etones del 
hielo, aquí está el brocal que custodia la sabiduría en la forma de 
un oráculo, en la forma de la cabeza decapitada del dios 
Mímir207, fue consultado el oráculo por Odín, de esta cabeza de 
los misterios recibe el nombre el manantial, es la fuente con la 
cual Odín obtiene su sabiduría pero no antes de sacarse el ojo 
derecho, por eso Odín es tuerto. Esta sabiduría será usada 
cuando se avecine el Ragnarok20s; el apocalipsis Nórdico. 


“Tras ello Odín retorno a Asgard junto a la cabeza Oracular de 
su tío, Mímir fue también el consejero de Hoenir después de que 
se convirtiera en el monarca de los Vanir.” 


La tercera rama llega a Niflheim209 bajo esta rama se encuentra 
la fuente de Urd, en este lugar los dioses en sabbat se congregan 
a tomar sus decisiones. Otra variante del mito pregona que la 
tercera rama llegue a adonde habitan los seres humanos como 
también la ciudad de los muertos o sea el inframundo. En la casa 
del destino debajo del árbol, en este lugar se agrupan las 
Nornas210. 


Sobre estos mundos arbóreos, La rama donde se encuentra el 
Asgard, el mundo de los dioses, existe el Valhalla, el palacio de 


Odín, Dios de Dioses y señor de señores. El Valhóll “Salón de 
los caídos”, se encuentra el destino final de los hombres buenos, 
aquellos que han muerto en batalla. El ejército de las 
Valkirias211, estaba formado sólo por mujeres, las cuales 
seleccionaban a los héroes de Odín. Esto era necesario, ya que 
Odín precisaba guerreros para que luchasen a su lado en la 
batalla del fin del mundo, el Ragnarok. Esta batalla será 
emprendida entre los dioses, los /Esir, liderados por Odín y los 
gigantes de fuego liderados por Surt. 


El Midgard212, el mundo de los humanos o mundo medio se 
encontraba unido por un arcoíris al mundo de los dioses 
preservado por Heimdall>:3, guardián del paso al mundo divino. 
Él era el encargado de establecer el orden humano en oposición 
a loki el dios del caos en las eddas214 este es descripto como 
“origen de toda mentira”. 


Otro mito comparable a la mitología Nórdica del Árbol del 
mundo es el del Árbol Erigido de China a modo de Fiat Lux o 
Axis mundi, centro del universo observable, se dice del árbol 
Erigido que no provoca sombra ni eco, simbología aplicable a la 
del sol al mediodía. Posee hojas negras y tronco purpura con 
raíces anudadas en el número de 9 y también 9 frutos, o 9 ramas 
en la copa. También en China está la simbología del árbol Fu- 
san u árbol sagrado con alegorías similares. 


y, 


A 
rbol del conocimiento del bien y del mal 


Adán y Eva fueron los primeros humanos creados para las 
religiones abrahamanicas, fueron creados por Dios en el sexto 
día, [El número de días de la creación del hombre, representa al 
verbo creador y a la letra Vav, hebrea, y Dios creó y el cielo y 
(Vav, 1, numero 6) la tierra. En el libro de Torah la letra Vav 
marca la mitad del libro, existiendo la misma cantidad de letras 
de un lado del libro como del otro.] 


El Árbol de la Vida se representa en el conocido Árbol 
Sefirótico215. El mismo se compone de diez emanaciones 
espirituales por parte de Dios, a través de las cuales dio origen a 
todo lo existente. Estas diez emanaciones, para formar el Árbol 
de la Vida, se relacionan con las 22 letras del alfabeto hebreo, o 


21 letras y un verbo la letra Vav. 1. 


Y creó Dios al hombre a su imagen, a imagen de Dios lo creó; 
varón y hembra los creó 


Génesis 1.27 (versión Reyna-Valera, 1909) 


Y de la costilla que Dios tomó del hombre, hizo una mujer, y la 
trajo al hombre 


Génesis 2.22 (versión Reyna-Valera, 1909) 


Primero creo a Adán y al verlo solo creo a Eva a partir de su 
costilla. Este relato se repite en las versiones anteriores de 


Acadia y Sumeria del Génesis. También existe un mito de la 
cultura Cheyenne en Norteamérica que retrata este hecho 
simbólico: 


En la mitología de América del norte, los indios Cheyenne 
asociaban a la tierra con la forma de una tortuga. Según cuenta 
la leyenda, en un principio no había nada, solo vacío. El gran 
espíritu creó una gran fuente de agua salada llamada fuente de la 
vida, produjo seres, peces, caracolas, gansos y patos. Luego creó 
la luz y los animales que no tenían tierra firme donde descansar. 
Llamó a la abuela tortuga para que sobre su caparazón 
sostuviera la tierra y brindara sostén al cielo y a los seres. 
“Maheo”, el gran espíritu, enamorado de la Mujer Tierra, ofreció 
su costilla como demostración de amor para que no estuviera 
sola y tuviera una parte de él. De su costilla nació el hombre, y 
otra costilla más entregó, para que ese hombre tuviera una 
compañera, la mujer. 


Mitología popular Cheyenne 


Según la mitología sumeria, la diosa Kitomó un hueso 
de Enki y creó una diosa llamada Nin-t1, la mujer del hueso. 
(Historia similar al relato Bíblico, Enuma Elish). 


Y Dios hizo caer sueño sobre Adán, y se quedó dormido: 
entonces tomó una de sus costillas, y cerró la carne en su lugar; 
y de la costilla Dios tomó del hombre, hizo una mujer, y se la 
dio al hombre. Y dijo Adán: Esto es ahora hueso de mis huesos, 
y Carne de mi carne. Esta será llamada Varona (Isha'), porque 
del varón fue tomada. 

Génesis 2.21-23 


En el libro de Henoc216 se hace referencia al Árbol. Y una 
descripción del paraíso, con árboles de las mas distintas 
especies, entre ellos menciona al "árbol del conocimiento del 
bien y el mal" con el nombre del "árbol de la sabiduría”. El árbol 
estaba ubicado de un lado, cerca al Paraíso de Justicia, en un 
lugar con arboledas grandes, diferentes unos árboles de otros, en 
donde destaca un árbol central de todos los demás, grande, bello 
y magnífico, el árbol de la sabiduría. El árbol es descrito tan alto 
como un abeto, sus hojas se parecen a las del algarrobo y su 
fruto es como un racimo de uvas, muy bonito; y con una 
fragancia que penetra hasta muy lejos, Igualmente se menciona 
que los que comen de su fruto aprenden gran sabiduría. A 
continuación algunos capítulos de libro de Enoc. 


Capitulo 24: 


Qué Árbol tan Hermoso, es bello a su vista, su fruto tiene un 
aspecto muy agradable. 


Entonces Miguel el santo, que estaba encargado de estos árboles, 
me contesto. Henoc porque me preguntas por el aroma de este 
árbol, y para que quieres saber verdad. 


Capitulo 25: 


Entonces yo Henoc, le dije quiero saber de todo y 
fundamentalmente sobre este árbol. 


Y él me contestó diciendo: Esta montaña alta que has visto y 
cuya cima es como el trono de Dios, es su trono, donde se 


sentará el Gran Santo, el Señor de Gloria, el Rey Eterno, cuando 
descienda a visitar la tierra con bondad. 


No se permite que ningún ser de carne toque este árbol 
aromático, hasta el gran juicio cuando Él se vengará de todo y 
llevará todas las cosas a su consumación para siempre, pero 
entonces será dado a los justos y a los humildes. 


Su fruto servirá como alimento a los elegidos y será 
trasplantado al lugar santo, al templo del Señor, el Rey Eterno. 


Entonces ellos se regocijarán y estarán alegres; entrarán en el 
lugar santo y la fragancia penetrará sus huesos; y ellos vivirán 
una larga vida, tal y como la que sus antepasados vivieron. En 
sus días no los tocará ningún sufrimiento ni plaga ni tormento ni 
calamidad." 


Entonces bendije al Dios de la Gloria, al Rey Eterno, porque 
había preparado tales cosas para los humanos, para los justos. 
Estas cosas Él las ha creado y ha prometido dárselas. 


Capítulo 26 


Fui trasladado desde allí hasta el centro de la tierra y vi un lugar 
bendito en el cual había árboles cuyas ramas brotaban 
permanentemente. 


Allí me fue mostrada una montaña santa y salía agua de debajo 
de la montaña, desde el oriente y descendiendo hacia el sur. 


Y vi al oriente otra montaña más alta que aquella y entre ellas un 


cañón profundo y angosto por el que corría el agua que salía de 
la montaña. 


Y al occidente otra montaña, más baja que la anterior, poco 
elevada, y por debajo, entre las dos, una hondonada profunda y 
seca, y otra hondonada entre las tres montañas. 


Todas eran barrancos profundos de roca dura y no había árboles 
plantados en ellos. 


Yo me maravillaba de las montañas y me asombraba de los 
barrancos, me asombraba demasiado. 


Capítulo 27 


Entonces dije: "¿Por qué esta tierra está bendita y llena de 
árboles y en medio están estos barrancos malditos?" 


Entonces Sariel, el Vigilante y el santo, que estaba conmigo, me 
respondió y dijo: "Este barranco maldito es para aquellos que 
están malditos para siempre; ahí serán reunidos todos los 
malditos que con su boca pronuncian palabras indecorosas 
contra el Señor y ofenden su Gloria, ahí serán reunidos y ahí 
estará el lugar de su juicio. (2P 2:10; Judas 15) 


En los últimos tiempos se ejecutará sobre ellos en justicia el 
espectáculo del juicio, en presencia de los justos para siempre; 
ahí se manifestará la misericordia y la bendición del Señor de 
Gloria y el Rey Eterno. 


El día del juicio sobre los anteriores, ellos le bendecirán por la 
misericordia que les ha reservado. 


Entonces yo bendije al Señor de Gloria, promulgué su Gloria y 
alabé su grandeza. 


Capítulo 28 


Fui desde allí hacia el oriente, en medio de la cordillera del 
desierto y vi el desierto: estaba solitario y lleno de árboles y 
plantas; Brotaba agua desde arriba, 


Acometiendo como un río caudaloso que fluía hacia el noroeste 
llevando el agua y el rocío por todos lados. 


Capítulo 29 


Desde allí fui a otro lugar en el desierto y me alejé mucho, hacia 
el oriente de este sitio. 


Allí vi árboles silvestres que exudaban perfumes de incienso y 
mirra y sus frutos son parecidos a las nueces. 


Capítulo 30 


Y más allá de ellos, me alejé muy al oriente y vi otro gran lugar, 
con valles de muchas aguas, 


En el que había cañas dulces aromáticas semejantes al lentisco; 


Y en las orillas de estos valles vi el fragante cinamomo. Y más 
allá de estos valles me alejé hacia el oriente.217 


Capítulo 31 


Me fueron mostradas otras montañas y también en ellas vi 
árboles de los cuales salía la resina llamada tsaru y gálbano. 


Más allá todos los árboles todos los árboles estaban llenos de 
resina que era semejante a la corteza del almendro. 


Cuando se casca en estos árboles sale de ellos un olor perfumado 
y cuando se muelen las cortezas son superiores a cualquier 
perfume. 


Capítulo 32 


Más allá de tales montañas, hacia el noreste de ellas, me fueron 
mostradas otras montañas, llenas de nardo escogido, lentisco, 
cardamomo y pimienta. 


Desde allí continué hacia el oriente de todas estas montañas, 
lejos de ellas, al oriente de la tierra, fui llevado por encima del 
mar Rojo y me alejé mucho de él, pasé por encima de la 
oscuridad, lejos de ella; 


Y fui llevado al lado del Paraíso de Justicia, y me fueron 
mostrados desde lejos árboles en él, árboles numerosos en 
exceso y grandes, diferentes unos de otros. Vi allí un árbol que 
era distinto de todos los demás, muy grande, bello y magnífico, 
el árbol de la sabiduría, los que comen de su fruto aprenden gran 
sabiduría. 


El árbol es tan alto como un abeto, sus hojas se parecen a las del 
algarrobo y su fruto es como un racimo de uvas, muy bonito; y 
la fragancia de ese árbol penetra hasta muy lejos. 


Y yo dije: “¡Qué hermoso es este árbol y cómo atrae mirarlo!”. 


Remeiel el Vigilante y el santo, que estaba conmigo, me 
contestó y dijo: “Es el árbol de la sabiduría, del cual comieron tu 
primer padre y tu primera madre y aprendieron la sabiduría y sus 
ojos se abrieron y comprendieron que estaban desnudos y fueron 
expulsados del jardín del Edén”. 


Capítulo 33 


Desde allí fui hasta los confines de la tierra y vi allí grandes 
bestias diferentes unas de otras y también pájaros que diferían en 
sus aspectos, hermosura y trinos. 


Al oriente de esas bestias vi el final de la tierra, donde el cielo 
descansa, y donde se abren los portales del cielo. 


Vi como nacen las estrellas del cielos y los portales de los que 
proceden y anoté las salidas de cada una de las estrella, según su 
número, nombre, curso y posición y según su tiempo y meses, 
según me las mostraba Uriel21s, uno de los Vigilantes. 


Y me mostró y escribió para mí todo, incluso escribió para mí 
sus nombres de acuerdo con sus tiempos. 


Capítulo 34 


Desde allí fui transportado a la extremidad norte de la tierra y 


me fueron mostradas grandes obras: 


Vi tres puertas del cielo abiertas; a través de cada una de ellas 
vienen los vientos del norte y cuando soplan hay frío, granizo, 
escarcha, nieve, rocío y lluvia. 


Si salen por una sola de las puertas, soplan para bien; pero 
cuando soplan a través de las otras dos es con violencia y 
calamidad sobre la tierra pues soplan con fuerza. 


Capítulo 35 


Y desde allí fui hasta la extremidad occidental de la tierra y vi 
tres puertas del cielo abiertas, el mismo número de puertas y 
salidas que había visto en el oriente. 


Capítulo 36 


Desde allí fui transportado a la extremidad sur de la tierra y allí 
me fueron mostradas sus tres puertas abiertas del viento sur: 
para el rocío, la lluvia y el viento. 


Y desde allí fui transportado al límite oriental del cielo y vi las 
tres puertas orientales abiertas las tres puertas orientales del 
cielo y encima de ellas unas puertas pequeñas 


Por cada una de estas puertas pequeñas pasan las estrellas del 
cielo y corren por el curso trazado para ellas hacia el occidente. 


Al ver esto bendije todo el tiempo al Señor de Gloria, y 
continuaré bendiciendo al Señor de Gloria, que ha realizado 
grandes y magníficos prodigios para mostrar la grandeza de su 


Obra a los ángeles, a los espíritus y a los humanos, para que ellos 
puedan alabar esa obra, toda su creación, para que puedan ver la 
manifestación de su poder y alaben la grandiosa obra de sus 
manos y le bendigan por siempre. 


Libro de Enoc 


Génesis 1:27: Y creó Dios al hombre a su imagen, a imagen de 
Dios lo creó; varón y hembra. 
En el paraíso, en el jardín del Edén radica el árbol del 
conocimiento (hebreo Y11 110 NY YY Etz ha-da'at tov va-ra), 
junto al árbol de la vida.219 

Génesis 2-3. 


El Árbol de la Vida es un símbolo de la vida eterna. Por esta 
razón, todos los que comen del árbol de la vida vivirán para 
siempre 

(Gén. 3:22). 


En la Nueva Jerusalén, al final de los tiempos, aquellos que han 
confiado en Cristo tendrán el derecho de comer del árbol de la 
vida 

(Ap. 22: 2, 22:14). 


San Agustín enseñó que el árbol debe entenderse como un árbol 
tanto alegórico como real similar a Jerusalén, que es tanto una 
ciudad real como una ciudad celestial. San Agustín remarco que 
los frutos de ese árbol no eran malos en sí mismos, porque todo 


lo que creó Dios es bueno220 (Génesis 1:12). 


Fue la desobediencia de Adán y Eva, que había sido predicho 


por Dios de no comer del árbol (Génesis 2:17), que era 
desagradable a los ojos de Dios y causó caos en la creación, por 
lo que tanto la humanidad se vio sumergida en el pecado y la 
culpa del pecado de Adán y Eva. Esto es conocido como el 
pecado original.221 La manzana Malum en Latín es el fruto a 
través de la historia relacionado con el árbol prohibido esto es 
debido a un juego de palabras en latín: al comer 
la malum (manzana)222, Eva contrajo el málum (el mal). 


(En la india es Brahma quien forma al hombre de la tierra y le 
coloca en el país del bien absoluto, donde crecía un árbol cuyo 
fruto brindaba la inmortalidad. Los dioses comieron de este fruto 


para no perecer.)223 


La frase en hebreo: 911 11D, tov V'ra traducible como el bien y 
el mal, esta frase puede ser conocida como merismo, una 
expresión de la totalidad. El Árbol del conocimiento del bien y 
del mal se puso en el jardín del Edén como una prueba. ¿Adán y 
Eva se someterían al Señor Dios y no comerían del árbol o 
tratarían de convertirse en sus propios señores al decidir qué era 
bueno o malo para ellos mismos? 


Dios había dicho que era malo comer del árbol, y que el día que 
lo comieran, seguramente morirían 
(Gén. 2:17). 


En la tradición judía, el Árbol del Conocimiento y el comer de 
sus frutos representa el comienzo de la mezcla del bien y el mal 
a la vez. 


El Corán solo lo menciona como “el árbol”. En el Corán se 
menciona que cuando Dios creó a Adán y Eva, les dijo que 


podían disfrutar de todo, en el jardín, pero este árbol no, y así, 
Satanás les apareció y les dijo que la única razón por la que Dios 
les prohibió comer de ese árbol es que se convertirían 
en ángeles o en inmortales. 


Cuando comieron de este árbol se percataron que estaban 
desnudos y se crearon ropa, para cubrirse hojas de Higuera. 
Como resultado de su pecado, fueron expulsados del cielo, la 
morada de Dios y fueron colocados en la Tierra para vivir y 
morir. En consecuencia, se arrepintieron ante Dios, pidieron su 
perdón y fueron perdonados. Se decidió que los que obedecen a 
Dios y seguir su camino, será recompensado con la vida eterna 
en el cielo, y los que desobedecen a Dios y se apartan de su 
camino, serán castigados en el Infierno. 


Dios en el Corán (Al-A'raf 27) dice:! “Hijos de Adán” Que el 
Demonio no os tiente, como cuando sacó a vuestros padres del 
Jardín, despojándoles de su vestidura para mostrarles su 
desnudez. Él y su hueste os ven desde donde vosotros no les 
veis. A los que no creen les hemos dado los demonios como 
amigos. 


E 
1 Símbolo del árbol Invertido 


El Árbol invertido o Acvattha representa al cosmos pero uno 
especular, para los Upanisad el universo es un árbol invertido, 
El Brahman 314, el Árbol en tanto que extendido la forma del 
cosmos implícita, desde la tierra al cielo, de afuera a adentro de 
la tierra cuto símbolo interior es el sol con el punto en el medio] 
tiene sus raíces arriba. Sus ramas son los elementos. Este 
Brahman en Maitri Upanisad VI.4, se lo llama El Brahman % 
tiene el nombre de "Único Agvattha, el es el sol. [Una referencia 
cifrada al número 314]. Suele atribuírsele a Pitágoras la 
adopción del monismo, principios incorpóreos de los que surgen 
primero «el número», después «el plano» el tercero las «figuras 
sólidas» y finalmente los «cuerpos sensibles». Aristóteles deja 
en claro, sin embargo, que este era el sistema pitagórico que 
Platón había desarrollado, y que el principio de la «díada 
indefinida» pertenece a Platón. 

Pitágoras veía en el centro del universo al número y 
fundamentalmente al número 7r como causa primera de la 
construcción universal. Dentro de la causa primera se encuentra 
el Arje, asimilable al vocablo Arkho, principio de la 
construcción universal. Como una causa geométrica y 
arquitectónica. Existe cierta relación con el nombre de Cristo en 
griego, 


XpiorÓOc y con el IXOYE, el símbolo Del pez durante el periodo 
paleocristiano, como monograma de Cristo TnooDc Ozo Ú Yióc 

EwTnp. Tomando como clave que la palabra Jesús posee 
gematría 888 símbolo de la perfección y para la palabra hijo 
Yi0c su gematría es 618 en una referencia inequívoca al número 


q. 


Jesús: TnooÓc con gematría 888 
Hijo: YiO0c=618 


11I9N Nyw 


(La salvación de nuestro Dios). 


Aquí un ejemplo en Hebreo, ambos alfabetos, Griego y hebreo 
tiene palabras con base con base en números O sea son 
anagramas, el ejemplo típico de esto es la palabra Nilo, cuya 
gematría es 365. 


A 
rkho, epígrafe de la causa primera 


Este anagrama, íntimamente relacionado con el arte de la 


arquitectura, da nacimiento al término griego “Arkhitekton”, la 
base etimológica de la palabra “Arquitecto” cuyo significado es 
literalmente “causa primera de la obra”, es decir la causa 
arquitectónica de la obra universal. Los griegos asociaban este 
término a los arquitectos de obra, como sacerdotes de los 
templos. 


Estas 


Lal 


Este anagrama pertenece a un juego de letras griegas (Alfa, Rho, 
Chi y Omega), dentro de un círculo como símbolo del círculo de 
la tierra, en el cual se inscribía una X (la letra griega Chi), 
dividiendo el espacio en 4 cuadrantes, donde se dibujaba, en el 
centro de este paradigma, la letra griega “Rho”224 con forma de 
““P” latina. A cada lado del anagrama se grababan las letras Alfa 
y Omega, actuando el símbolo de “Rho” como “Fiat lux” 225 O 
“Axis” de este continente simbólico, abarcando todas las letras 
desde el alfa al omega. 


La imagen de este anagrama solo puede ser entendida desde lo 
tridimensional donde la letra “Rho” actúa como eje rector de 
esté círculo móvil, a modo de “carrusel de letras”, continente del 
alfabeto en su totalidad. La letra griega “Chi” tiene forma de 
“X” y divide el firmamento en cuatro espacios sagrados al igual 
que los templos arcaicos, que emulaban a “la colina fundamental 
de la creación”, con un fuerte componente axial o las arcas de 
piedra al estilo del templo de “Luxor”, “Karnak” o el templo de 


“Horus” en “edfu” en cuyo eje o avenida procesional, divide al 
templo en 2 partes bien diferenciadas, de esta forma poder 
determinar “solsticios” y “equinoccios”. [Esto es también la 
forma en la cual se armaban las ciudades antiguas como la 
ciudad de Bagdad en cuyo centro se encontraba el templo, el 
símbolo para ciudad en Egipto es circulo con una X. Los 
arquitectos en Egipto, trazaban los templos de manera que al 
dibujar en el piso del terreno 2 triángulos rectángulos opuestos y 
entrelazados en el espacio, quedara plasmada en el lugar una 
enorme X, en cuyo centro “la unión de los ejes tanto axial como 
el vertical” poder erigir una “puerta simbólica que ocultaba el 
espacio sacro” y dividir la planta de arquitectura en 2 partes bien 
diferenciadas, una dedicada al culto del sacerdocio, y otra 
reservada al pueblo. 


Este tipo de planimetría es común a muchos templos en Egipto. 
La idea de reproducir imágenes simbólicas de “X” en el cuerpo 
de ciertas deidades como ser el Dios “Ptah” en Egipto llamado el 
“Gran arquitecto universal” que porta en su pecho una “X”, 
proviene de una concepción arcaica común a los primeros 
pueblos indoeuropeos qué veían en el mundo la forma de un 
templo universal, girando alrededor de un punto inmóvil o “Axis 
mundi”. 


Esta concepción también se va a reflejar en Asia central en el 
culto a “Mithra” y Dioses solares como Zurba, que se encuentra 
de pie sobre una “X” o sobre una esfera cósmica labrada con una 
“XxX”. Esta idea del eje universal, como si de un gran alfarero que 
hace girar su rueda y modela el mundo, creo el epíteto o título de 
arquitectura más antiguo vinculado a la construcción y a ciertos 
demiurgos creadores, el de ser “grandes alfareros”. La forma 


arcaica del título reservado a los arquitectos es la de “crear sus 
obras como producciones de cerámica o piedra”226, al igual que 
un alfarero que hace girar la rueda de alfarería y crea la vasija 
del mundo. El mismo epíteto lo posee el Dios “Jnum”, patrono 
del río Nilo, dador del aliento de vida al recién nacido aportando 
el “Ka” o el halito de vida. 


Podemos rastrear este seudónimo hasta el primer arquitecto 
documentado de la historia “Imhotep” que diseño y construyó la 
pirámide de “Saggara”. Su título era “el hacedor de las vasijas”. 
Esta visión del espacio sacro veía en el universo una geometría o 
colina fundamental cuya sustancia eran las letras y los números. 


La letra griega “Rho” con forma de “P” latina, nace de un 
logograma egipcio con forma de “Boca” asociado al culto al 
Dios “Ra”, “la joya en el loto” o “Sol numérico”. Esta boca de 
fuego, o “Vesica piscis”, simboliza la creación a través de los 
números y como estos son expulsados de su interior a través del 
“aliento divino” fecundando el espacio y dando vida y movilidad 
a las formas materiales. También surge del logo grama cúbico 
egipcio inicial del nombre divino Ptah. Gran Arquitecto. 


En su aspecto numérico, este logo era usado como símbolo 
fraccionario y, en sentencias escritas, simbolizaba la palabra 
“Juicio e ir hacia”. Es parte del nombre Teoforico de “Ra”»227 el 
cual consta del logo de codo sagrado más el símbolo de boca y 
el círculo con un punto en el medio, representando todos los 
aspectos de la creación, entendida esta como una gran obra cuya 
materia es la luz. Como vemos, estos símbolos y conceptos 
arcaicos relacionados a la arquitectura, dan nacimiento al 
anagrama “Arkho”228 y de ahí a la génesis de la palabra 


“Arquitectura”. Los símbolos del nombre divino Pth o Path en 
egipcio es la colina mas el cubo y el símbolo de Heh, la 
eternidad. 


Estas ideas son anteriores a la aparición del primeros 
“Crismones” asociados al cristianismo en el periodo Románico, 
o al “lábaro” o “labarum”, estandarte romano usado por 
Constantino, sustituyendo “el águila de Júpiter” por el 
“monograma de Cristo” o “crismón”, logo o símbolo repetido en 
todas las iglesias O construcciones sagradas del periodo 
románico y posterior. En el Timeo de Platón, se explica que las 
dos bandas que forman el “alma del mundo” (anima mundi)229 
se cruzan entre sí como la letra “Chi”. Como podemos ver, la 
génesis simbólica del anagrama “Arkho”, es anterior al 
cristianismo. 


El término griego “Arché” está relacionado a este logograma, 
relacionado a la arquitectura (arkhé, del griego ápxn, "fuente”, 
“principio” u "origen”), es un concepto filosófico griego cuyo 
significado es el comienzo del universo o el primer elemento de 
todas las cosas. También puede significar la no interpretación, 
sustancia o materia, es decir, aquello que no necesita de ninguna 
otra cosa para existir, sólo él mismo. 

Palabras como “Arquitectura”, “Arcón”, “Arca”, “Arcontes”, 
“Arcada”, “Arcade”, “Arcano”, “Arcadia230, tienen su raíz en 
“Arkho” y “Arkhé”, Anagrama o palabra que significa “causa 
primera de la construcción”. 


La suma de las letras griegas de este anagrama (Alfa, 1, Rho 
100, Chi, 600, Omega 800) es igual a 1501, similar a la gematría 
de la palabra oro “chruseos”. El término “Arkho” está 


relacionado con la raíz indoeuropea “arqu”, cuyo significado es 
“doblado” o “curvo”. En los albores de la humanidad, el primer 
arco que observo el colectivo humano fue el “arco lunar”, como 
también el arco iris. Existe un dicho árabe que nos recuerda: 


“El hombre aprendió a contar y armar calendarios a partir de las 
fases de la luna” 


También se puede realizar esta reflexión: el logo egipcio 
con forma de boca o “vesica piscis” del cual surgió la letra 
“Rho”, junto con el logo grama “taburete” con forma de cubo e 
inicial del nombre divino Ptah (Gran artesano o gran arquitecto), 
dan nacimiento a la letra griega Tr y al número 3,1416. Con lo 
cual, podemos pensar que el anagrama de la palabra “Arkho” 
alude al universo como libro “el mundo de las letras” y a cierto 
giro cuya razón cultural y matemática es 71. Alrededor del siglo 
Il a. C., el anagrama “Arkho” se asimiló a la deidad “lanus”. De 
este vocablo proviene el nombre “Janeiro” Enero. Parece ser que 
a “Jano” o “lanus” se dedicaban los arcos como en el caso del 
foro romano, el “Arco Boario”231. Esta deidad era vista como 
patrona de todos los principios y reguladora del tiempo de los 
mortales y de los Dioses. En este sentido, se la representaba en 
muchas figuras con un arco lunar sobre su cabeza, se lo 
identificaba con la luz del sol, la luna y el tiempo, las puertas y 
los puentes (arcos en general). Según fuentes antiguas como 
Cicerón u Ovidio, el Dios preside los pasajes y todos los 
comienzos, es el encargado de custodiar la ¡auna, “las puertas”, 
los pasajes cubiertos como el ¡ani (arcos) y las puertas de la 
ciudad. En Roma tiene un templo cerca de la puerta 
“Carmentalis” donde la carretera conduce a Veyes. Es posible 
que en su forma arcaica sea el Dios más importante de Roma 


junto con Júpiter. lanus (Jano), es un Dios de origen etrusco y 
era el principal entre los Dioses latinos antiguos. El Dios poseía 
tres nombres. Un nombre de carácter sacerdotal: lanus (Jano), un 
nombre público o profano: Quirinus (Quirino) su posible 
traducción “portador de la lanza”232 o “lanza” y un tercero, 
secreto, que nunca se divulgó de manera explícita. En uno de sus 
templos en el “Foro Boario”, las manos de su estatua se 
posicionaron para significar el número 355 (el número de días en 
un año), más tarde 365233, simbólicamente expresando su 
maestría en el tiempo. Preside los principios abstractos del 
mundo, también mantiene el acceso al cielo y a otros Dioses. 
Esta es la razón por la que los hombres le deben invocar en 
primer lugar, sin importar el Dios que quieren orar o aplacar. Él 
es el iniciador de la vida humana, de las nuevas épocas 
históricas, y las empresas financieras. 

Arquímedes posee al anagrama Arko como parte de su nombre: 
Arquímedes en griego (Apxiunónc) es un epígrafe, posiblemente 
el título de una academia de geometría o simplemente un 
nombre simbólico. Está compuesto por dos palabras, que pueden 
traducirse por separado: la primera parte del nombre Arq. 
(Apx)234, se traduce como el “principio de la construcción 
Universal”, el eje rector de la construcción o causa primera de la 
misma. Este vocablo da nacimiento a la palabra arquitecto y 
arquitectura, como también a arcano, árcade, y arcadia. La 
segunda parte de su nombre (unOnc) Medes, “Meides” se 
traduce como “nada”, “no cosa”, “no hombre” o “a nadie”. De 
esta manera, el nombre completo se puede interpretar como Apx, 
principio de la construcción de la nada o principio de la 
construcción de la Vacuidad. En este punto, existe cierto 
paralelismo con el Dios egipcio Ptah235 conocido como “Gran 
arquitecto Universal”, su epíteto más antiguo es “El destructor 


de las imágenes” (Libro egipcio de los Muertos) con traducción 
de Wallis Bunge. 


E 
1 Símbolo del Espejo TLV 


El espejo TLV es un tipo de espejo de bronce que fue popular 
durante la dinastía Han2365 en China, Son llamados TLV por los 
símbolos que aparecen grabados en el espejo de bronce de forma 
circular parecidos a las letras latinas T , L y V que están 
grabados en ellos. Fueron producidos sobre todo en el siglo IT A. 
D.c hasta el segundo siglo d.C Existe cierta relación con el 
emperador Liu An 's y con su cosmovisión e intereses 
astrológicos. El dragón y el árbol al igual que los seres alados, 
seres mitológicos en forma de arabescos aparecen en los espejos 
de bronce TLV. Los espejos TLV, Representan una forma de 
edificio al estilo de la Stupa Sagrada pero dibujada o grabados 
en planta sobre el bronce al igual que los mándalas que eran 
tejidos sobre lienzo y colgados en las paredes de los templos al 
estilos de los thangkas237 tibetanos, su significado primario es el 
del eje del mundo ya que sus puertas apuntan a los cuatro puntos 
cardinales, similares a los templos de fuego del Indostán con 
puertas orientadas a los cuatro puntos cardinales, como veremos 
esta imaginería arquetípica comparte símbolos afines a lo largo 


de la ruta de la seda y del mundo indoeuropeo. 


Durante el siglo II d.c estos nuevos espejos también vieron la 
división de la zona principal en dos anillos separados, con los 
símbolos TLV que se colocan en la parte interior de la zona 
principal, y otros adornos que se colocan en la zona exterior. 
Para el final del primer siglo, el espejo se fue dividiendo 
fundamentalmente el área principal en dos anillos concéntricos 
el cual había perdido en gran medida su función estructural de 
separar el espejo en dos secciones. En su lugar, existía sólo 
como una línea, o nada en absoluto, estos espejos de bronce son 
análogos a la imagen arquetípica del mándala tibetano en cuyo 
centro se encuentra buda en estado de apoteosis o iluminación o 
abrazado a la diosa de la medicina Pragñá Paramita233 en su 
centro. 


Espejos de la dinastía Xin por lo general tienen una banda 
exterior con la nube o animales sagrados, y un círculo interno 
con un cuadrado que contiene una perilla o pezón central, 
posiblemente en la antigiedad su significado sea el del árbol 
sagrado creciendo en el centro de este espacio mandalico, algo 
de esto puede intuirse en la mitología asiática del dios Brahma239 
en el centro del océano de leche su reino, originalmente era 
representado en la forma de un árbol. Al igual que el ideograma 
de la palabra Tao2z40 o camino que posee un árbol. El círculo 
interior del Espejo a menudo contiene una serie de ocho 
pezones, y diversos animales mitológicos incluyendo a la Reina 
Madre del Oeste. 


En el cuadrado central del espejo TLV, que bien podría 
asimilarse a una cuadratura del círculo latina se encuentran 


inscripciones colocadas entre las secciones del espejo con 
frecuencia la discusión entre Wang Mang y su reinado. Es 
notorio también el parecido a una moneda china antigua la cual 
en su centro se representaba la tierra pero está en la forma de un 
cuadrado, según la antigua imaginería china la tierra tenia forma 
de cubo. Algunos estudiosos creen que estos espejos representan 
un compendio de las ideas de la cosmología china, mientras que 
otros creen que ellos también podrían ser utilizados para jugar o 
ser usados como complemento del juego de tablero de Liubo, la 
versión china del tablero de Ajedrez, posiblemente la versión 
más antigua del mismo. La perilla central o pezón del espejo 
TLV bien podría representar al Árbol sagrado, posiblemente un 
Fu-sang2411 el árbol de la vida chino. Para Carl Jung242 el 
mándala en su centro figura al sí-mismo (Selbst), que el sujeto 
intenta lograr perfeccionar en el proceso de individuación. 


Según Schuyler Cammanz243, el diseño de los espejos TLV 
poseían una cosmovisión significante. Las formas en V a modo 
de puertas sirven para dar a la plaza o cuadrado central interior 
la apariencia de ser colocado en el centro de una cruz. Esto 
forma la ilustración de la idea china de los cinco sentidos Norte, 
Sur, Oeste, Este y Centro. La plaza central del espejo representa 
en China al "Reino Medio". El área entre la plaza central y el 
círculo representa los cuatro mares, las aguas exteriores del 
reino chino el océano exterior circundante de la tierra como 
también mares espirituales, no referíendoce literalmente al agua. 
La plaza central cuadrada en el espejo redondo probablemente 
alude a la antigua idea china de que el cielo era redondo y la 
tierra era cuadrada. El símbolo de la T representa el concepto de 
las "Cuatro Puertas del Reino Medio, una idea presente en la 
literatura china. También se puede percibir su forma y 


disposiciones simbólicas en los mándalas de la india y el Tíbet. 
Podrían también representar las cuatro puertas del sacrificio 
Han, o las puertas de las tumbas imperiales construidas durante 
la época Han. El Símbolo con forma de letra latina L simboliza 
las marismas y pantanos más allá de los cuatro mares, en los 
extremos de la tierra también el circulo de las aguas 
primordiales. 


La flexión de las L posiblemente podría haber servido 
para crear un efecto giratorio que simboliza las cuatro 
estaciones, que fueron muy estrechamente relacionadas con las 
direcciones cardinales. Los nueve pezones en la plaza central 
probablemente representaban los "nueve regiones de la tierra. 
Los ocho pezones fuera de la plaza central eran los más 
propensos a las representaciones de las Ocho Columnas, 
montañas que sostenían la bóveda celeste. 

La zona comprendida entre la frontera redonda interior y 
el borde exterior del espejo estaba a menudo lleno de remolinos 
que representaban las nubes en el cielo. 


Es posible que los espejos TLV deriven del antiguo juego chino 
de mesa llamado Liubo, que se juega en un tablero cuadrado con 
forma de pirámide con las mismas marcas TLV. En la cima de 
este tablero se encontraba un árbol sagrado simbología asociada 
a los ideogramas del I Ching fundamentalmente el ideograma 53 
Chien El Árbol sobre la Montaña. 
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Espejo TLV bronce China 
Western Han Dynasty (206 BC - 9 AD) 
DM 18,25 cm, edge thickness 3,2 mm 


A 


Land 


Kalachakra mándala Tibet 18th century Thangka. Gouache on cotton 
Height: 80.6 cm, width: 66.5 cm Potala, Lhasa 


E 
| culto a Apolo y su Árbol sagrado 


Apolo es el Dios de luz y la música, también de los oráculos 
como el de Pito244, en griego (IIv8w, -oUc y Mv8wv), junto al 
monte parnaso. En la época helenística, durante el siglo IT a. C., 
se lo identifica con el Sol como Apolo Helios, los griegos lo 
equiparaban al Horus245 Egipcio, busca apasionadamente el 
Amor superior de Dafne, una lujuria por el saber arcano, ella 
intentando escapar se transforma en Árbol de Laurel. 


Apolo se ve castigado por el joven Eros246 (Dios de la atracción 
sexual como de la fertilidad, se lo equipara con el dios romano 
Cupido) por burlarse de este por sus habilidades como arquero. 


Dime, joven afeminado: ¿qué pretendes hacer con este arco más 
propio de mis manos que de las tuyas? Yo sé lanzar las flechas 
contra las feroces bestias y enemigos. Conténtate con avivar con 
tus velas ardientes un juego que yo conozco y no pretendas 


equiparar tus victorias con las mías. 
Ovidio: Las metamorfosis 1, 455-462. 


El colérico Eros tomó dos flechas, una de oro y otra de plomo. 
La de oro incitaba el amor, la de plomo incitaba el odio. Con la 
flecha de plomo disparó a la ninfa Dafne y con la de oro disparó 
a Apolo en el corazón. Apolo buscó con pasión a Dafne y en 


cambio ella lo detesto. En el pasado Dafne había rechazado a 
muchos amantes a cambio había demostrado preferencia por la 
caza y por la vida silvestre. 


Dafne le rogo a su padre que la dejase soltera. Su padre, el dios- 
Río Ladón, (en griego Apaxov-Aúdwv, Drakon-Ladón247), río 
de la región de arcadia, su nombre es similar al Ladón Drakon- 
Apaxov, la serpiente que era custodio de las manzanas en el mito 
de las hespérides. Sin embargo su padre le pidió a Dafne que era 
demasiado hermosa para mantenerse lejos de los numerosos 
pretendientes. 


Apolo recibe ayuda de varios dioses y logra capturar a Dafne 
pero no antes que ella se transforme en árbol. Cuando Apolo al 
fin la alcanzaba, vio cómo los miembros de su amada iban 
quedándose rígidos, sus brazos se convertían en ramas, sus pies 
echaban raíces y sus cabellos se iban convirtiendo poco a poco 
en hojas hasta que su cabeza se convirtió enla copa de un 
precioso árbol. 


Como ya no la podía tomar como esposa, le prometió que la 
amaría eternamente como su árbol y que sus ramas coronarían 
las cabezas de los héroes248. Apolo empleó sus poderes de eterna 
juventud e inmortalidad para que siempre estuviera verde. El 
oráculo de Delfos se encontraba muy cerca al monte parnaso, en 
el valle de Pleisto. De la roca del monte parnaso, brotaban varias 
fuentes la más conocida es la Castalia, alrededor de bosques de 
laureles, el árbol sagrado asociado a la mitología del Dios 
Apolo. Cuenta la leyenda que alrededor de las fuentes se 


juntaban las náyades Ninfas del Agua dulce, en estas reuniones 
Apolo tocaba la lira. En la antigiiedad todo este sitio tenía el 
nombre de Pitio. 
De ahí uno de sus nombre sagrados, como Apolo Pitio, 
o Apolo Delfino, Apolo (en griego: ArróMiwv, transl. Apóllon, o 
AréMuv, transl. Apellon) y Pitio: Mv8w, -oUc y Mv8wv, -(Óvoc 
(Homero. Il. 2.519 y 9.405; Od.8.80). También como Apolo 
Delfino (AzAg1vnc), que era el nombre del dragón mitológico 
que custodiaba el oráculo antes de la llegada de Apolo, Al 
templo de Apolo se le llamó igualmente Delfinion (AzAgiviov). 


Apolo, gran cazador, quiso matar a la temible serpiente 
Pitón2490(1Iv0wv; gen. Ilv0wvoc) que se escondía en el monte 


ad " 


Párnaso. Del término "Pitón" provienen los de "pitia" (ITv0ia) o 
"pitonisa”, nombre de las sacerdotisas del templo, que 
interpretaban las respuestas. Según Diodoro  Sículozso, 
originalmente la pitia era una joven virgen, pero a raíz del rapto 
y violación de una de ellas por un joven de Tesalia se decretó 
que desde entonces no podría escogerse ninguna con menos de 
cincuenta años, aunque deberían seguir vistiendo como una 


doncella. 


Habiéndola herido con sus flechas, la siguió, moribunda, en su 
huída hacía el templo de Delfos. Allí acabó con ella mediante 
varios disparos de sus flechas. Se cuenta que la serpiente fue 
enterrada dentro del templo de Apolo. 


Este mito refleja el papel importante que tenían los augures en la 
antigiiedad, tanto en Grecia y Roma antes de fundar una ciudad 


se llamaba a los Augures los cuales eran los encargados de 
observar el vuelo de aves o sueltas de palomas para elegir la 
ubicación de templo principal de la ciudad Templumas en latín, 
dentro del mismo debajo del altar se depositaban un animal 
sagrado como los restos un héroe nacional. La ciudad de Roma 
componía una forma de Templum. El centro de la ciudad por lo 
general era el Templum. 


Existe otra versión del mito en la que Daphne es hija de 
Amiclas. Gran amante de la caza y de las montañas lejanas a las 
ciudades, es la preferida de Artemisa. Leucipo, hijo del rey de 
Élide, Enómao, estaba enamorada de ella, por lo que se vistió de 
mujer para poder acercársele. Así disfrazado se convirtió en su 
compañero inseparable, hasta que Apolo, celoso, inspiró a 
Daphne y sus compañeras el deseo de bañarse en una fuente. 


Leucipo se negó pero sus ellas le obligaron a desnudarse, 
descubriendo así su engaño. Furiosas, se lanzaron sobre él, pero 
los dioses lo volvieron invisible. Entonces, Apolo se precipitó 
para atrapar a Daphne pero ella consiguió escapar y le rogó a 
Zeus que la convirtiera en laurel, que es el significado de 
Daphne en griego. 


Diferentes epítetos del Dios Apolo, Aiglétés, desde atyAn, “luz 
del sol”), Helius; “Hhtoc, Helios, literalmente, “sol y sombra”), 
Phanaeus; Davaloc, Phanaios, literalmente "dar o llevar la luz”), 
y Lyceus; Avke1oc, Lykeios, del Proto Griego Adkn, “luz”). El 
significado del epíteto “Lyceus”, más adelante, llegó a ser 
asociado a la madre de Apolo Leto, quien era la Diosa patrona 
de Licia (Avuxia) y que fue identificado con el lobo (Abvkoc), lo 


que le valió los epítetos Lycegenes; Avuknyevnc, Lukegeneés, 
literalmente “nacido de un lobo” o “nacido de Licia” y 
Lycoctonus; Avkoktóvoc, Lykoktonos, desde Avkoc, “lobo”, y 
kteivetv, “para matar”). Como Dios del sol, los romanos se 
referían a Apolo como Sol, literalmente “sol y sombra” en latín. 


Como vemos, en todos estos epítetos, aquellos que nacen 
de una loba, nacen de la luz. 


Existe una alegoría relacionada con el monte parnaso y 
el dios Apolo que nos trae luz sobre la significacion solar y 
arquitectonica del Dios. 


Muerto Pericles por la plaga, algunos habitantes deciden 
ir a Delfos252, a consultar al oráculo de Apolo, y saber cómo 
detener la epidemia qué azotaba a Atenas. La respuesta por parte 
del oráculo fue que se debe construir un altar nuevo, que debería 
duplicar en volumen a las dimensiones del anterior, 
reemplazando el existente. El altar con el que era adorado Apolo 
tenía forma de cubo o bien era un plinto (del latín plinthus y a su 
vez del griego mhiv0oc = ladrillo)253 o pedestal, es un elemento 
en forma de  paralelepípedo dispuesto bajo la basa de 
la columna o de una  pilastra, formando parte de ella 
generalmente. Tal vez su origen tenga que ver con la piedra que 
servía de base a la columna o pie derecho de madera). Intentaron 
resolver el problema, pero no pudieron detener la epidemia que 
con el tiempo cesó. 


De esta leyenda, surge uno de los problemas clásicos de 
matemáticas y geometría, que nos llegan del mundo griego, 
junto a la cuadratura del círculo, y la trisección del ángulo, han 


despertado el interés del colectivo humano desde el tiempo 
inmemorial. 


Estos problemas matemáticos no tienen solución 
aparente dentro de la dialéctica de la matemática moderna, 
debido principalmente a que el numero 7r es un numero 
irracional. Pero para el mundo antiguo, “los problemas clásicos 
de geometría”, estaban relacionados al número Tr y sus diferentes 
formas de representarlo trabajando con regla y compas. El 
primer matemático que trató de resolver “la duplicación del 
cubo” o “problema de Delos”,254 fue Hipócrates de Quíos, que 
encontró que, si entre dos segmentos uno doble del otro se 
insertan dos medias proporcionales, se duplicará el cubo. 


En notación clásica 
air: rs: s:Za 
Basándose en el mismo esquema, lo intentaron otros 
matemáticos, tales como Arquites de Tarento, Menecmo y 
Eratóstenes de Cirene. Todos dieron soluciones aproximadas. 


La duplicación del cubo tiene su base argumental y matemática 
en la cuadratura del Círculo y ambas tienen su génesis en el 
codo sagrado egipcio y la cámara del Rey de la gran pirámide. 
El codo sagrado fue la regla más antigua usada por el hombre 
para construir espacios sagrados, y la más exquisita está basada 
en el número rr, si al número 0,5236 que fue la longitud de la 
regla, de 28 pulgadas egipcias, o codo sagrado la multiplicamos 
x 6 obtenemos por resultado al número Tr. La cámara del rey de 
la gran pirámide está conformada por 2 cubos perfectos de 10 
codos de longitud, uno al lado del otro, es un espacio rectangular 
de 20 codos x 10 de ancho o 2 cubos de 10 codos x 10, esta es la 


base del mito de Apolo referida a la duplicación del Cubo, si 
tomo cualquiera de estos dos cubos de 10 codos y realizo un 
rectángulo áureo del mismo obtengo un espacio para el lado 
menor de 3.1415 mts o de 6 codos de longitud. 


Resumiendo cualquier espacio sagrado de 10 codos sagrados 
egipcios de longitud (El espacio entre las Alas de los querubines 
era de 10 codos sagrados) o cubo de longitud 10 como es el caso 
de la cámara del rey de la gran pirámide o el Santa Sanctórum 
en el templo de Salomón, producirá un espacio cubico de 6 
codos de longitud cuya longitud será: 3.1415 o lo que es lo 
mismo un cubo de longitud 6*6*6 medido en codos sagrados 
cuya longitud será rr. A este cubo filosofal se lo llamaba 
(cuadratura del círculo). 


Este es el motivo por el cual el Anatema del numero Tr era 
sagrado en la antigúedad, todos los nombres relacionados a 
Delfos empiezan con el carácter 7r: miiv0oc plinto, altar cubico 
referido a Apolo, IlvO8wv Pitón el nombre de la serpiente que 
mata el dios y ITv0ia pitonisa, el oráculo. Es muy posible que la 
alegoría de las manzanas de oro o las 3 manzanas dadoras de la 
inmortalidad o Pomus manzana en latín se refieran a los grandes 
misterios de la geometría antigua, (La trisección del Ángulo, la 
duplicación del cubo y la cuadratura del círculo). Y estos como 
dadores de la inmortalidad. 


Sobre Arquímedes en Grecia y una forma de complementar lo 
expuesto en este capítulo. 


Existe una historia y cierta mitología asociada a Arquímedes2ss 


que Vitruvio comenta en su libro sobre el descubrimiento del 
principio que lleva su nombre. Cuenta la leyenda que el genio de 
Siracusa pronuncia la palabra Eureka25(hoy sinónimo de logros 
de todo tipo) cuando entra en su tina de baño y se da cuenta que 
el volumen de agua desplazado cae por el borde circular de la 
misma. Dicho desplazamiento es igual al volumen de su cuerpo. 
De esta manera, crea la práctica teórica de lo que posteriormente 
se dio en llamar “El principio de Arquímedes”. Dicho 
fundamento describe: 


Un cuerpo total o parcialmente sumergido en un fluido 
en reposo, recibe un empuje de abajo hacia arriba igual al peso 
del volumen del fluido que desplaza. Comenta Vitruvio que el 
geómetra, al darse cuenta de tal descubrimiento, sale corriendo 
desnudo por las calles de Siracusa, gritando: “Eureka, Eureka, lo 
he encontrado”. 


La historia aparece escrita por primera vez en el códice “De 
Arquitectura”. El Rey Hieron de Siracusa le plantea a 
Arquímedes el problema de cómo determinar si la corona de oro 
que le había fabricado su orfebre era de oro puro. El Rey 
sospechaba que el orfebre le había engañado y fundido plata en 
oro, como una forma de igualar el peso de la corona. El 
problema mantuvo sin dormir por varios días a Arquímedes 
hasta que, exhausto y aconsejado por su esposa, toma un baño 
encontrando que el agua desplazada es igual al volumen del 
objeto que entra en el agua. 


Hoy se sabe que la ingeniería técnica necesaria en aquel 
entonces para medir el desplazamiento de un volumen irregular 
en agua no se había inventado. El propio Galileo257, siglos 


después, caviló sobre estas cuestiones creando un modelo de 
balanza hidrostática, con la precisión suficiente como para llevar 
a cabo tal medición. 

La historia es simbólica y alude a la búsqueda y descubrimiento 
de decimales en el número T. 


Arquímedes258 fue el primer matemático en usar 
Polígonos regulares de “n” lados como método para el cálculo 
de una aproximación de 7r por defecto y por exceso. El método 
empleado por él consistía en circunseribir e inscribir polígonos 
regulares en circunferencias y calcular el perímetro de dichos 
polígonos. Arquímedes empezó con hexágonos circunscritos e 
inscritos y fue doblando el número de lados hasta llegar a 
polígonos de 96 lados, método que posiblemente lo haya 
aprendido de Egipto, obteniendo el número 3,1415. 

Arquímedes en griego (Apxiunónc) es un epígrafe, posiblemente 
el título de una academia de geometría o simplemente un 
nombre simbólico. Está compuesto por dos palabras, que pueden 
traducirse por separado: la primera parte del nombre Arq. 
(Apx)259, se traduce como el “principio de la construcción 
Universal”, el eje rector de la construcción o causa primera de la 
misma. Este vocablo da nacimiento a la palabra arquitecto y 
arquitectura, como también a arcano, árcade, y arcadia. La 
segunda parte de su nombre (unónc) Medes, “Meides” se 


” ¿6 ” ¿6 


traduce como “nada”, “no cosa”, “no hombre” o “a nadie”. 


De esta manera, el nombre completo se puede interpretar como 
Apx, principio de la construcción de la nada o principio de la 
construcción de la Vacuidad. En este punto, existe cierto 
paralelismo con el Dios egipcio Ptah26 conocido como “Gran 
arquitecto Universal”, su epíteto más antiguo es “El destructor 


de las imágenes” (Libro egipcio de los Muertos) con traducción 
de Wallis Bunge. 

Cicerón2oidescribe la tumba de Arquímedes que había 
visitado e indica que sobre ella se encontraba una esfera inscrita 
dentro de un cilindro, y en él, un grabado con el símbolo T. 
Arquímedes había probado que el volumen y el área de la esfera 
son dos tercios de los del cilindro que la inscribe incluyendo sus 
bases, lo cual se consideró el más grande de sus descubrimientos 
matemáticos. Algo similar sucede con el nombre del Matemático 
Pitágoras, en griego IlvdBayópac; la primer parte de su nombre se 
refiere al carácter sagrado 7t, II y la segunda parte es ayópac que 
se traduce como ágora cuya traducción es reunirse en o 
alrededor de, el nombre completo se traduce como (reunidos en 
TO). 


Himnos a Apolo 
Calímaco, Himno IV a Delos262 


Ni Hera, en su descontento temiste, ella bramaba de 
forma terrible contra todas las parturientas, que en el lecho 
daban a luz, a sus hijos para Zeus, y contra Leto, porque ella 
sufría, única entre las Diosas, fue a dar a luz un hijo más grato a 
Zeus que a Ares. Así ejercía una vigilancia en persona desde el 
éter, presa de una furia enorme,... De ella huía Arcadia, de ella 
huía, la montaña sagrada del Auge... 


¿Es verdad que los árboles nacieron al tiempo que las ninfas?263 


“Las ninfas se alegran cuando a los árboles hace crecer la lluvia, 


las ninfas, en cambio, lloran cuando a los árboles ya no les 
quedan hojas”. Con ellas, Apolo, estando aún en el vientre, 
terriblemente se irritó y pronunció esta amenaza, que no quedó 
incumplida, contra Teba: “Teba, ¿por qué, desgracia, pones a 
prueba tu destino? No me obligues a mí, contra mi voluntad, a 
presagiar. Aún no me incumbe la sede del trípode en Pito y aún 
no está muerta la gran serpiente, sino que todavía aquel animal, 
de prodigiosas mandíbulas, desde el “Plinto”26 se arrastra y 
cubre el Parnaso nevado con nueve círculos de su cola alrededor. 
Siendo claro te diré algo, más agudo que si profetizara desde el 
laurel, corre que pronto te alcanzaré, cuando con sangre vaya a 
lavar mis armas, a ti, los hijos de una mujer habladora te toco en 
suerte. No serás tú mi niñera, ni el Citerón. Yo soy puro también 
de quienes son puros me cuidaré”. 


(Leto)265 se soltó el ceñidor y recostó se hacia atrás, sobre el 
hombro, contra el tronco de una palmera... un húmedo sudor 
corría por su cuerpo; dijo al fin, exasperada: “¿Por qué razón 
afliges, hijo mío, a tu madre? Esta es, hijo querido, date cuenta, 
la isla que sobre el mar navega: nace, hijo mío, nace, y suave sal 
por fin de mi regazo”... 


Dijo la Diosa, los cisnes que celebraban en sus cantos al 
Dios describieron un círculo, tras de dejar atrás el “Pactolo 
meonio”, rodearon siete veces Delos, y con sus cantos 
acompañaron el nacimiento de las aves de las Musas, por ello 
luego el niño en la lira puso cuerdas en tal número, como veces 
los cisnes cantaron durante su parto, Ya no cantaron una octava 
vez, pues él surgió a la luz. 


Eurípides, lón 266 


"¡Oh bienaventurada Nike, ven a la casa donde pítica, volando, 
desde las alturas del Olimpo, a las calles donde tiene su hogar 
Febo, en el ombligo “Onfalo”267que es el centro de la tierra, 
junto al trípode reverenciado con coros, produce oráculos 
infalibles!”. 


Pausanias, Descripción de Grecia 


Fuera del templo de Apolo Pitio y del lado izquierdo, 
hay un lugar sagrado donde se encuentra la tumba de 
Neoptolemo, que fue hijo de Aquiles. Los Delfos, cada año, le 
hacen sacrificios. Subiendo desde su sepultura, hay una pequeña 
piedra. Todos los días echan sobre ella, aceite de oliva, como 
también lana sin trabajar. Con respecto a esa piedra, existe la 
creencia que le fue entregada a Crono, la piedra en lugar del 
niño y que Crono la vomitó. 


Higino, Fábulas26s 


Pitón era la más grande serpiente, nacida de la tierra, 
antes de la aparición de Apolo. En el monte parnaso solía 
pronunciar el oráculo, dando luz Latonaz69, su destino seria 
morir. Cuando la serpiente Pitón se enteró de que estaba 
embarazada de Júpiter, la persiguió para asesinarla, por orden de 
Júpiter. El viento Aquilón se llevó a Latona hasta Neptuno y la 
protegió. Pitón, como no pudo encontrar a latona volvió al 
monte Parnaso. Cuatro días después de nacido, Apolo vengó las 
penas de su madre, llegó al monte Parnaso y mató a Pitón 
usando sus flechas. Por esta razón, se le da el nombre de Apolo 
Pitio. Tomó sus huesos y los arrojó sobre un trípode, en su 


templo. Con este acto, creó los juegos fúnebres que son 
llamados Píticos. 


Himno homérico HI a Apolo>70 


Fue entonces también cuando en su fuero interno calculó Febo 
Apolo a qué hombres llevaría allí como oficiantes que celebrarán 
su culto en la rocosa Pito271. Mientras le daba vueltas a esta idea 
vio sobre el vinoso ponto un raudo bajel. En él había muchos y 
valerosos hombres, cretenses, de la minoica Cnosos, que 
celebran los ritos en honor del Soberano y anuncian los oráculos 
de Febo Apolo, el del arma de oro: todo lo que diga vaticinando 
desde el laurel, al pie de las gargantas del Parnaso. Ellos, por su 
negocio y ganancias, navegaban en una negra nave hacia Pilos, 
la arenosa... Más les salió al encuentro Febo Apolo. 


Calímaco, Himno ll a Apolo>72 


Áurea vestido es el de Apolo, el broche Áureo le ajusta 
sus hombros, también su carcaj y arco lictio, áureas también son 
sus sandalias, pues Apolo es solo bienes y oro, en Pito lo podrás 
comprobar, cierto, es siempre hermoso, como también siempre 
joven. 


En tierra rocían sus bucles de pelo, aromas colmados de 
fragancias, sus hebras de pelo, producen Apolo, un no ungiiento, 
sino la cura para todas las cosas, sobre aquella ciudad donde 
cayeran esas gotas nada puede morir jamás. 


Apolo, lo abarca todo con su destreza, él ha reunido todas las 
condiciones sobre sí, como al aedo a Feboz273, así el arco y el 
canto se le encomiendan, las pitonisas, por gracia divina del 
Dios Febo, han aprendido los médicos la no muerte. 


Apolodoro, Biblioteca 174 


Apolo mató también al hijo de Olimpo, Marsias. Éste 
encontró la flauta que Atenea había rechazado porque le afeaba 
el rostro, e intentó emular a Apolo en el arte musical. Habiendo 
convenido que el vencedor dispondría del vencido a su antojo, 
llegada la prueba, Apolo compitió con la cítara invertida e invitó 
a Marsias a hacer lo mismo. 


Pausanias libro X>75 


"En efecto, dicen que en los tiempos más antiguos el 
oráculo (de Delfos) pertenecía a Gea y que ella nombró profetisa 
a Dafne, que era una de las ninfas del monte”. 


“El templo más antiguo de Apolo fue hecho de madera 
de laurel, y las ramas fueron llevadas del bosque de laureles 
cercano al templo. Este templo habría tenido la forma de un 
cabaña, su segundo templo fue hecho de un panal de abejas y de 
plumas este fue enviando a los hiperbóreos por Apolo”. 


Ovidio, Metamorfosis, libro L>75 
Apolo tuvo su primer amor que fue Dafne, la hija de 


Peneo, no fue producto de la casualidad, sino de la planificación 
de Cupido, “Aunque tu arco atraviese todo lo demás, el mío te 


va a travesar a t1”. Dijo y sacó de su aljaba las flechas de dardos 
de diferente efecto; el uno hace huir el amor, el otro lo produce, 
el que lo produce es de oro, y resplandece su afilada punta, el 
que lo hace huir es romo y tiene la caña guarnecida de plomo. 


Este Dios fue el que clavó al Dios en la ninfa del 
Peneo277, mientras que con el otro hirió hasta la médula de 
Apolo después de a travesarle los huesos, en ese instante queda 
enamorado un en el otro ambos corren como luces, él por la 
esperanza, ella por el miedo. Sin embargo, el perseguidor es más 
rápido, acosa la espalda de la que huye, sus fuerzas se fueron, la 
fatiga venció de huir tan rápidamente, mira las aguas del Peneo 
y dice: “Sálvame, padre, si los ríos tienen un poder divino, aleja 
de mí, cambiándola, esta figura por la que he gustado 
demasiado”. Cuando acaba su plegaria, un pesado 
entorpecimiento se apodera de sus miembros; sus suaves formas 
van siendo envueltas por una delgada corteza, sus cabellos 
crecen transformándose en hojas, en ramas arbóreas sus brazos y 
sus pies, un momento antes tan veloces quedan inmovilizados en 
raíces se fijaron en el piso, una arbórea copa posee el lugar de su 
cabeza; su esplendorosa cabeza es belleza y es lo único que de 
ella queda, y el Dios le habla así, 


“Está bien, que ya no puedas ser mi esposa, al menos 
serás mi árbol”. 


Eurípides, fragmento>7s 


“¡Oh Sol hermoso!, Apolo ¡Cómo me has destruido, a 
mí!, Con justa razón te llaman Apolo los mortales". 


E 
1 Árbol de Huluppu 


El culto a los árboles como también los símbolos combinados 
del Árbol de la vida y el del conocimiento, generalmente en la 
figura de un solo árbol divino dador de la vida eterna, la 
serpiente y la Musa279 personificando la belleza2zs0o, que tiene 
como tarea impuesta por los dioses cuidar del mismo, árbol. 
Dadora de sabiduría y de vida eterna a través del fruto de oro. 
En ocasiones transformándose en el mismo árbol, como es el 
caso del Dafne que huyendo de Apolo se convierte en el árbol 
del Laurel, o Hathor e Isis en Egipto que amamantan al faraón 
con la savia de la vida que también es conocimiento de la 
Arquitectura. 

Todos estos símbolos tienen su raíz y campo cultural en 
la cultura de indoeuropea. 


“En medio de la calle de la ciudad y a uno y otro lado del río 
estaba el árbol de la vida, que produce doce frutos, dando cada 
mes su fruto; y las hojas del árbol eran para la sanidad de las 


naciones.” 
(Apocalipsis 22:2) 


Inanna cuida la semilla del árbol de la vida sumerio el Huluppu 
y este se convierte en un gran árbol. Dentro de la simbología del 
árbol de la vida sumerio se suman tres seres: una serpiente, un 
ave y la diosa Innana. Esta pide ayuda a Gilgamesh, quien 
sacude el árbol para alejar a las criaturas. De este modo, 
Gilgamesh puede hacer con la madera de ese árbol un trono para 
Inanna, quien a su vez, obsequia a Gilgamesh con el tambor con 
que luego reuniría a los guerreros. 


Himnos Sumerios sobre el Árbol de Huluppu 


Después de que el cielo y la tierra se separaron y la humanidad 
fue creada, después del cielo (Annu el cielo circular), Enlil2s: (el 
señor de los vientos) y Ereskigal tomaron posesión del cielo, la 
tierra y el inframundo después de que Enki232 zarpó. (Hacia las 
aguas primordiales). y el mar se movió en reflujo y fluyó hacia la 
gloria del Señor, Ese día, un árbol Huluppu plantado a orillas del 
río Éufrates y alimentado por sus aguas fue arrancado de raíz por 
el viento del sur y arrastrado por el río. Una diosa que caminaba 
por la orilla reconoció el árbol que se balanceaba y, a instancias 
de Annuzs>, el dios del cielo y Enlil, el señor de los vientos, lo 
llevó al jardín de Innana en Uruk. Ella cuidaba cuidadosamente 
el árbol. y con su amor esperaba que de este árbol recibiera un 


trono. Después de diez años, el árbol había madurado. Pero 
mientras tanto, para su horror, se da cuenta de que sus 
esperanzas no se cumplirán, porque durante ese tiempo un 
dragón había construido su nido al pie del árbol. 


El Anzu crió a sus crías en la copa del árbol, y la mujer demonio 
Lilith284 tenía su casa en el medio (del árbol). Pero Gilgamesh, 
que había oído hablar de la difícil situación de Inanna, acudió en 
su rescate. 

Se quitó su pesada armadura y mató al dragón con su pesada 
hacha de bronce, que pesaba siete talentos y siete minas. El 
Anzu huyó al monte con sus crías, mientras que Lilith, 
petrificada por el miedo, derribó su casa y huyó al desierto. 


Erase una vez un árbol, un Huluppu, un árbol. 

Había sido plantado en la orilla del Éufrates, fue regado por el 
Éufrates. La violencia del Viento del Sur arrancó sus raíces, 
arrancó su corona, el Éufrates se la llevó a sus aguas. 

La mujer, dando vueltas de miedo ante la palabra de An, (Cielo) 
dando vueltas de miedo ante la palabra de Enlil, tomó el árbol en 
su mano y se lo llevó a Erek: "Lo llevaré al jardín fructífero de 
Inanna”. La mujer tendió el árbol con su mano, lo colocó por su 
pie, Inanna tendió el árbol con su mano, lo colocó por su 
pie. ¿Cuándo será un trono fructífero? para que me siente, dijo, 
¿Cuándo será una cama fructífera para que me acueste?, dijo. 


El árbol creció grande, su tronco no tenía follaje, en sus raíces la 
serpiente que no conoce ningún encanto establecido el nido de la 
corona del pájaro Imdugud2ss depositado su joven en su seno a 
la doncella Lilith construyó su casa el siempre riendo, siempre 
gozosos de limpieza, la limpieza Inanna cómo llora como se 


rompió la luz, como el horizonte se iluminó Cuando Utu (el 
sol)286 salió del "campo de gloria”, su hermana, la diosa Inanna 
(Venus) le dice a su hermano Utu (Shamash en la mitología 
mesopotámica y Shemesh en hebreo): "Mi hermano, después de 
que en días de antaño se había decretado el destino, después de 
que la abundancia había saciado la tierra, después de que An se 
había llevado el cielo, después de que Enlil se había llevado la 
tierra, después de que Ereshkigal se había llevado al mundo 
inferior como premio. 


Después de zarpar, después de zarpar, después de que el padre 
zarpó hacia el mundo inferior, contra el rey, los pequeños fueron 
arrojados, contra Enki, los grandes fueron arrojados, sus 
pequeñas piedras de la mano, sus grandes piedras. De las cañas 
danzantes, la quilla del bote de Enki, abrumado en la batalla 
como una tormenta de ataque, contra el rey, el agua a la cabeza 
del bote, devora como un lobo, contra Enki, el agua en la parte 
trasera del bote, los ataques abajo como un león. 


Erase una vez un árbol, un Huluppu, un árbol había sido 
plantada en la orilla del Éufrates, fue regada por el Éufrates. La 
violencia del viento del sur arrancó sus raíces, arrancó su 
corona, el Éufrates se la llevó a sus aguas. La mujer, 
deambulando de miedo ante la palabra de An, deambulando de 
miedo ante la palabra de Enlil, tomó el árbol en la mano y se lo 
llevó a Erech: "Lo llevaré al fructífero jardín puro de 
Inanna”. La mujer tendió el árbol con su mano, lo colocó junto a 
su pie, Inanna (Venus) tendió el árbol con su mano, lo colocó 
junto a su pie, ¿Cuándo será un trono fructífero para que me 
siente?, Dijo ella, ¿Cuándo será una cama fructífera para que me 
acueste",dijo. Su hermano, el héroe, el valiente Utu (Sol), no 


estuvo junto a ella en este asunto. 


Cuando la luz apareció por primera vez, el horizonte se iluminó, 
cuando Utu (Sol) salió del campo de gloria. Su hermana, la diosa 
Inamna, le habla al héroe Gilgamesh2s7M1 hermano, después de 
días de antaño el destino había sido decretado, después de que la 
abundancia había saciado la tierra, después de que un se había 
llevado el cielo, después de que Enlil se había llevado la tierra, 
después de que Ereshkigal2ss se había llevado al mundo inferior 
como su premio, después de que zarpó, después de zarpar, 
después de que el padre zarpó hacia el mundo inferior, contra el 
rey, el los pequeños fueron arrojados, contra Enki, los grandes 
fueron arrojados, sus pequeñas piedras de la mano, sus grandes 
piedras de las cañas danzantes, la quilla del bote de Enki, 
abrumadas en la batalla como una tormenta de ataque, contra el 
rey, el agua a la cabeza del bote, devora como un lobo, contra 
Enki, el agua en la parte trasera del bote, cae como un león. 
Erase una vez un árbol, un Huluppu, un árbol: había sido 
plantado en la orilla del Éufrates, había sido regado por el 
Éufrates. La violencia del Viento del Sur arrancó sus raíces, le 
arrancó la corona, el Éufrates se lo llevó a sus aguas. La mujer, 
deambulando de miedo ante la palabra de An, deambulando de 
miedo ante la palabra de Enlil, tomó el árbol en su mano y se lo 
llevó a Erech: Lo llevaré al fructífero jardín puro de Inanna la 
(reina de la noche.) 


La mujer tendió el árbol con la mano, lo colocó junto a su pie, 
Inanna tendió el árbol con la mano y lo colocó junto a su pie: 
"¿Cuándo será un trono fructífero para que yo me siente?" sería 
una cama fructífera en la que me acostaría ", dijo. El árbol se 
hizo grande, su tronco no tenía follaje, en sus raíces la serpiente 


que no conoce el encanto instaló su nido, 


Su hermano, el héroe Gilgamesh, permaneció junto a ella en este 
asunto, se puso una armadura que pesaba cincuenta minas 
alrededor de su cintura, Cincuenta minas fueron manejadas por 
él como treinta siclos Su hacha del camino, Siete talentos y siete 
mina tomó en su mano, en sus raíces derribó a la serpiente que 
no conoce encanto, en su corona el pájaro Imdugud tomó a su 
cría, trepó a las montañas, en medio de la criada Lilith derribó su 
casa, huyó a los desechos. 


El árbol: arrancó sus raíces, desgarró su corona. Los hijos de la 
ciudad que lo acompañaban le cortaron las ramas. Se lo da a la 
diosa Inanna por su trono, se lo da a ella por su cama, ella 
moldea sus raíces. En un pukkuz2s9 para él, forma su corona en 


un mikkuz290 para él. 


Lilith, la primer esposa de Adán 


Existe una interpretación rabínica que comenta sobre la cita del 
génesis 1:27, «Creó, pues, Dios al hombre a su imagen; a 
imagen de Dios lo creó; varón y mujer los creó». Se puede 
interpretar que esta mujer creada antes que la costilla de Adán 
fuera usada para crear a Eva, sea la primer mujer de Adán 
conocida como Lilith, la cual abandono a Adán y al jardín. 


El Génesis Rabba, midrás (exégesis de un texto bíblico) sobre el 
libro del Génesis, recopilado en el siglo xv en Israel, señala que 
Eva no existía todavía en el sexto día de la Creación. Según 
el Yalqut Reubeni291, colección de comentarios cabalísticos 
acerca del Pentateuco, recopilada por R. Reuben ben Hoshke 


Cohen (muerto en 1673) en Praga: 


Yahvéh formó entonces a Lilit, la primera mujer, del mismo 
modo que había formado a Adán. 


De la unión de Adán con esta hembra, y con otra parecida 
llamada Naamá, hermana de Tubalcaín, 
nacieron Asmodeo además de innumerables demonios que 
todavía atormentan a la humanidad. Muchas generaciones 
después, Lilith y Naamá se presentaron ante el tribunal de 
Salomón disfrazadas como rameras de Jerusalén. 


Existe un mito sobre Adán y Lilith, aquel quería tener relaciones 
sexuales con Lilith pero ella se negaba por no querer estar 
debajo de él, diciéndole ofendida ¿Por qué he de acostarme 
debajo de ti?, yo fui echa del polvo por lo tanto soy una igual a 
ti. Como Adán trato de obligarla, Lilith pronuncio el nombre 
mágico de Dios y desapareció y lo abandono. 


La única mención en laBibliade dicha criatura aparece 
en Isaías 34:14:007N Na? 1MY979y 7Y01 DN "NN D”Y 1019 
¿mia 12 131 0% 99197. 

En la Biblia de Jerusalén el pasaje se traduce como: 

«Los gatos salvajes se juntarán con hienas y un sátiro llamará al 
otro; también allí reposará Lilith y en él encontrará descanso». 
En la Vulgata292 N”7 se tradujo por Lamia. 

El nombre Lilit es una variación de Lilith, el cual tiene sus 
orígenes en la voz hebrea «nM”?"?» y esta del sumerio «lilu», 
cuyo significado es “nocturna”, y que es interpretada 
etimológicamente como “diosa de la noche”. Cabe recordar que 
este es el nombre de una figura de la mitología judía, la cual 


tuvo sus orígenes en el Talmud de Babilonia, y que estaba 
vinculada a las mujeres diosas Venus de las culturas Asirio 
babilónicas, motivo por el cual en la antigiedad se le daba la 
interpretación de “monstruo nocturno”. 


Diferentes aproximaciones a la palabra Sol 


Con respecto a la figura y relaciones etimológicas de la palabra 
Sol en hebreo, (en sumerio Utu y en mesopotámico Shamash en 
Hebreo Shemesh, “el señor es un sol”). 


La conexión entre el trabajo de dios y el número Seis se 
establece por primera vez en la Obra de la Creación de los Seis 
Días de Dios, que luego forma la base de los Seis Días de 
Trabajo y el sábado como día de descanso. Es, por lo tanto, una 
de las enseñanzas numéricas más firmemente establecidas en la 
Biblia. Del mismo modo, la conexión entre Seis y el Sol se 
establece en la referencia repetitiva al trabajo del hombre "bajo 
el sol" en Eclesiastés. 


Estos enlaces se integran aún más en las letras de las 
palabras (HaShemesh, The Sun), que representa un anagrama 
de la palabra hebrea para una figura geométrica de seis lados, 
(Meshushah, Hexágono), de la raíz (Sheysh, Six). Esta raíz se 
verá a continuación en la discusión del 666 y el Oro de Salomón. 


Para entender la palabra Sol, en hebreo (Shemesh) 
tendremos que estudiar diferentes expresiones con gematría 
similar, (Gematría, la geometría de la palabra o valor numérico 
de la letras y de la palabra escrita) como es el caso de la 
palabra Dvir, “verbo” es el espacio Santo de los santos en el 


templo de Salomón, con gematría 216 o 6*6*6. 


La palabra Dvir posee una gematría de 216, o sea un 
cubo de lado 6 o (6*6*6). En la construcción de este espacio está 
implicado el concepto grecolatino de “Razón cúbica”, cuyo 
centro es el número 7r. El anagrama de la palabra “Dvir”293 es la 
palabra “Hexágono”, en una clara referencia a un cubo cuya 
perspectiva dibuja en el espacio una figura de 6 lados cuya 
longitud es 7. Otra frase relacionada con la palabra “Dvir”, es 
“20 codos” o “Twenty Cubits”, “Esarim Amah”, el Dvir del 
templo de Salomón estaba organizado como un espacio de 20 
codos x 20 codos. 


El espacio entre las alas de los querubines era de 10 
codos. Toda esta simbología se puede comprender mejor si se 
estudia el codo sagrado egipcio29 usado en la construcción en 
Egipto desde la dinastía III, de longitud 0,5236 mt regla que 
estaba distribuida en 28 pulgadas terminando en el símbolo de 
dos gorriones, de esta simbología surge el símbolo de los 
querubines del Arca de la alianza, similar a la simbología de dos 
palomas posándose en Delos en el templo de Apolo Pitio, como 
también en el libro de la Amduat , la versión más conservada se 
encuentra en la tumba de Seti I Kv17, en la V hora se pueden ver 
dos gorriones posándose sobre un cumulo sobre una pirámide. 


La tercera cámara, denominada Dvir o Kodesh Ha- 
Kodashím era el lugar más sagrado del Templo de Salomón. En 
latín se la conoce como Sancta Sanctórum y en español como 
"Santo de los Santos". 

Este último recinto se encontraba a un nivel más alto que 
el Hejal y solo podía accederse a él subiendo una escalera. 


El Dvir tenía la forma de un cubo de aproximadamente 
20x20x20 codos En su centro se encontraba el Arca de la 
Alianza (hecho de madera de acacia, cubierta con planchas de 
oro y con cuatro anillas a las esquinas en las que eventualmente 
se ponían varas para transportarla; dentro del Arca se 
preservaban las Tablas de la Ley, entregadas por Dios a Moisés, 
y las Tablas a su vez llevaban grabados los Diez Mandamientos, 
sirviendo de conexión entre Dios e Israel). 

Esta frase tiene gematría (6*6*6) cuyo resultado es 216. 
El número (6*6*6) aparece en pasajes importantes del texto 
bíblico. En Jeremías 10.12 se lee “El hiso la tierra, con su poder, 
el estableció la palabra con su sabiduría y el estrecho los cielos 
según su discreción”, “El hizo la tierra”. “Asah Aretz” posee 
gematría (6*6*6), y la frase “Por lo tanto que sea la luz” “Yahi 
Moroth” posee gematría (6*6*6). Esta frase se relaciona con el 
número (777), 
La frase completa del texto bíblico es “En el firmamento de los 
cielos” cuya gematría es (7*7*7) “Por lo tanto que sea la luz” 
(6*6*6). La suma de ambos términos da como resultado “1443” 
que es igual a 3 x 13 x 37, relacionando toda la base numérica 
de los libros del antiguo testamento. 


Otra frase con gematría (6*6*6) es “El arca de Dios”, Arun Ha 
Qadosh y la frase “La corona sagrada”, Nezar Ha Qadosh. La 
cantidad de talentos que recaudaba en un año el Rey Salomón 
era de 666, en una clara referencia al trabajo del sol. Si 
estudiamos la frase escrita en hebreo “Kakarva sheish sheish 
himmayoth sheish” en castellano “talentos 666”,(rr,11,11) las 3 
primeras letras forman la palabra sol, en hebreo “Shemesh”. 
Esto se condice con la frase hebrea el “El señor es un sol”, con 
gematría (6*6*6)295.0tro número o frase significativa tanto en 


griego como en hebreo es la palabra “Biblos”, libros, posee 
gematría 314, en una referencia inequívoca al número Tr, como 
también del vocablo hebreo “Shadday” uno de los nombres de 
dios, con gematría 314. Si estudiamos la métrica de las palabras 
asociadas a los espacios sacros de la antigiledad, descubrimos 
que estas obras fueron organizadas desde lo numérico y 
geométrico. 


Z 
lusudra 


Ziusudra29 (también Utnapishtim para babilonios o Atrahasis 
para acadios), es un héroe de la mitología sumeria, similar al 
Noé bíblico protagonista del mito indoeuropeo sobre el diluvio 
universal, la versión más antigua encontrada se encuentra en una 
tablilla hallada en Nippur. 


Estos relatos similares en todo el mundo indoeuropeo tienen un 
eje común, dios o los dioses en plural, cansados por el mal 
comportamiento de los hombres deciden terminar con la raza 
humana y empezar un mundo nuevo, enviando un diluvio. Enki, 
el creador de la raza humana, según el texto de Nippur “Después 
que An, Enlil, Enki y Ninhursag, más conocida como Ki, 
“señora de la montaña” ella es la creadora del pueblo de cabeza 
negra, se apiada y comenta que no desea la destrucción de los 
humanos. 


En la lista de reyes sumerios del WB-62, Ziusudra, o Zin-Suddu 
de Shuruppak, figura como hijo del último rey de Sumer antes 
de una gran inundación. 

Se registra que reinó como rey sacerdote gudug durante 
diez sars (períodos de tres mil seiscientos años), Cifra simbólica 
o posiblemente un error del copista. En esta versión, Ziusudra 
heredó el gobierno de su padre [Ubur-tu-tu de Shuruppak 
Suruppak]. (Escrito SU.KUR.LAM), quien gobernó por diez 
sars. 


Ziusudra aparece en la lista del rey WB-62, vincula la 
inundación en las tres epopeyas sobrevivientes del diluvio 
babilónico: el Eridu Génesis, la Epopeya de Gilgamesh y la 
Epopeya de Atrahasis, Max Mallowan escribió que "sabemos 
por el prisma de Weld Blundell que en el momento del Diluvio, 


Ziusudra, el Noé sumerio, era el Rey de la ciudad de Shuruppak 
donde recibió la advertencia del desastre. Su papel como 
salvador se relaciona con homólogo en el texto de Utnapishtim 
en la epopeya de Gilgamesh. Tanto el descubrimiento epigráfico 
como el arqueológico brindan buenas razones para creer que 
Ziusudra fue un gobernante prehistórico de la ciudad histórica 
Shuruppak. 


“Entonces la inundación se extendió. Después del diluvio, la 
realeza descendió del cielo; la realeza estaba en Kish” 


Texto Sumerio la copia más antigua se encuentra en el museo 
británico, en el salón 56 sobre Mesopotamia identificado como 
ME-78941 Nippur. 


Relato sobre el diluvio Sumerio 


Yo quiero (...) ¿no? la destrucción de mi raza humana 

Para Nintu quiero contener la destrucción de mis criaturas 

Haré retornar a las gentes a sus establecimientos 

Construirán ciudades en todos los lugares 

y haré que su sombra sea apacible 

Luego pide a Ziusudra (El Noe Sumerio) que cree una 
embarcación y se refugie junto a las distintas especies de 
animales, hasta que pase el diluvio. 

Ziusudra oyó a su lado 

Estando de pie en el lado izquierdo del muro (...): 

«Junto al muro, yo te diré una palabra 

(Escucha) mi palabra presta oído a mis instrucciones 

Un diluvio va a inundar todas las moradas 

Todos los centros de culto 

Para destruir la simiente de la Humanidad (...) 


(Tal) es la decisión 

el decreto de la Asamblea (de los dioses) 

(Tal) es la palabra de An, Enlil (y Ninhursag) 

(...) la destrucción de la realeza 

Todas las tempestades y los vientos se desencadenaron (en un 
mismo instante) 

El diluvio invadió los centros de culto 


Después que el diluvio hubo barrido la tierra durante siete días y 
siete noches. Y la enorme barca hubo sido bamboleada sobre las 
vastas aguas por las tempestades. Utu297 (Dios Sol sumerio) 
salió, iluminando el cielo y la tierra, Ziusudra abrió entonces una 
ventana de su enorme barca, Utu hizo penetrar sus rayos dentro 
de la gigantesca barca. El rey Ziusudra se prosternó (entonces) 
ante Utu (Sol). El rey le inmoló gran número de bueyes y 
carneros 

«Invocaréis por el cielo y por la tierra (...)» 

An (y) Enlil invocaron por el cielo y por la tierra (...) 

Hicieron aparecer los animales que surgieron de la tierra. El rey 
Ziusudra se prosternó ante An (cielo) (y) Enlil, An (y) Enlil 
cuidaron de Ziusudra, le dieron vida como (la de) un dios 
hicieron descender para él un eterno soplo como (el de) un dios 
Entonces al rey Ziusudra, que salvó de la destrucción 

La simiente de la humanidad en aquel tiempo 

Los mares, en el Oriente, en Dilmun, (le) hicieron vivir. Esto 
luego se vio reflejado en la mitología asiria en el poema acadio, 
Atrahasis, en el cuál el héroe es Atrahasis. 


El dios Enki298 (señor del agua dulce equivalente sumerio del 
dios babilónico Ea) advierte a Ziusudra, el gobernante de 
Shuruppak, que construya un gran bote; (el pasaje que describe 


las instrucciones para la construcción del bote se pierde). 
Cuando la tableta se reanuda, está describiendo la inundación. 
Una terrible tormenta se extendió durante siete días, "el enorme 
bote había sido arrojado sobre las grandes aguas", luego aparece 
Utu (Sol) y Ziusudra abre una ventana, se postra y sacrifica un 
buey y una oveja. Vacio de texto, y el texto se reanuda, la 
inundación aparentemente ha terminado, y Ziusudra se postra 
ante An (cielo) y Enlil (Aliento o Señor de los vientos), quienes 
le dan “vida eterna” y lo llevan a vivir en Dilmun. El resto del 
poema no se puede traducir. 


La epopeya de Ziusudra agrega un elemento en las líneas 258— 
261 que no se encuentra en otras versiones, que después del 
diluvio del río "el rey Ziusudra... causaron que habitaran en la 
tierra del país de Dilmun, el lugar donde el sol se levanta”. En 
esta versión de la historia, el bote de Ziusudra flota por el río 
Éufrates hasta el Golfo Pérsico (en lugar de subir a una montaña 
o río arriba a Kish). La palabra sumeria KUR en la línea 140 del 
mito de la inundación de Gilgamesh se interpretó como 
"montaña" en acadio, aunque en sumerio, KUR a menudo 
significaba "tierra", especialmente un país extranjero. Un 
documento sumerio conocido como las Instrucciones de 
Shuruppak fechado por Kramer alrededor del 2600 a.C, se 
refiere en una versión posterior a Ziusudra. Kramer declaró que 
"Ziusudra se había convertido en una figura venerable en la 
tradición literaria a mediados del tercer milenio antes de Cristo”. 


Ziusudra es mencionado también en otros textos antiguos, “La 
muerte de Gilgamesh29” y El poema de las primeras reglas”, y 


la última versión de las instrucciones de Shuruppaksoo. 


A 
trahasis 


Atrahasis es el título de una epopeya acadia del siglo XVIII a. C. 
Registrada en varias versiones en tabletas de arcilla. Lleva el 
nombre de su protagonista, Atrahasis, cuyo nombre significa 
"extremadamente sabio". Las tabletas de Atrahasis incluyen 
tanto un mito de la creación como una cuenta de inundación, que 
es una de las tres historias sobrevivientes del diluvio babilónico. 
El nombre "Atrahasis” también aparece en una de las listas de 
reyes sumerios como rey de Shuruppak en los tiempos previos a 
una inundación. 


Atrahasis, también Atar-hasis y Atram-hasis, es un término 
acadio que da nombre a un manuscrito firmado y datado por un 
copista llamado Kasap-aya en tiempos de Ammi-saduga, rey de 
Shuruppak. 


Es un extenso poema que abarca desde el origen del mundo a la 
creación del hombre, además de la narración del Diluvio entre 
otras. Actualmente la copia más antigua y completa se encuentra 
en el Museo Británico de Londres en el salón 56 Mesopotamia, 
identificado como ME-78941. 


La copia más antigua conocida de la tradición épica sobre 
Atrahasis puede datarse (identificación de escribas) al reinado 
del bisnieto de Hammurabi, Ammi-Saduga (1646-1626 a. C.), 
pero existen varios fragmentos de la antigua Babilonia; continuó 
siendo copiado en el primer milenio antes de Cristo. La historia 
de Atrahasis también existe en una versión asiria fragmentaria 
posterior, que fue redescubierta por primera vez en la biblioteca 
de Ashurbanipal, pero, debido a la condición fragmentaria de las 
tabletas y las palabras ambiguas, las traducciones habían sido 
inciertas. 


La historia de Atrahasis también es conocida como Utnapishtim 
(para los babilonios) o Ziusudra (para los sumerios). 


Tableta I: Cuando los dioses estaban en el camino de los 


hombres. Después de (lanzamiento de lotes), el cielo está 
gobernado por Annu, la tierra por Enlil y el mar de agua dulce 
por Enki. Enlil asignó a jóvenes teólogos para realizar labores 
agrícolas y mantener los ríos y canales, pero después de 40 años, 
los dioses menores se rebelaron y se negaron a realizar trabajos 
extenuantes. En lugar de castigar a los rebeldes, Enki, quien 
también es el amable y sabio consejero de los dioses, sugirió que 
se crearan humanos para hacer el trabajo. A la diosa madre se le 
asigna la tarea de crear humanos formando figuras de arcilla 
mezcladas con la carne y la sangre del dios asesinado Geshtu-E, 
"un dios que tenía inteligencia” (su nombre significa "oído" o 
"sabiduría"). Todos los dioses a su vez escupen sobre la arcilla. 
Después de 10 meses, se abre un útero hecho especialmente y 
nacen humanos. LA tableta I continúa con leyendas sobre 
sobrepoblación y plagas. La Atrahasis se menciona al final de la 
tableta 1. 


La tableta Il comienza con una mayor sobrepoblación de 
humanos y el dios Enlil enviando la primera hambruna y sequía 
a intervalos de 1200 años para reducir la población. En esta 
épica, Enlil es representado como un dios cruel y caprichoso, 
mientras que Enki es representado como un dios amable y 
servicial, tal vez porque los sacerdotes de Enki estaban 
escribiendo y copiando la historia. La tableta II está mayormente 
dañada, pero termina con la decisión de Enlil de destruir a la 
humanidad con una inundación y Enki obligado por un 
juramento para mantener el plan en secreto. 


La tableta III de la épica de Atrahasis contiene la historia de la 
inundación. Esta es la parte que fue adaptada en la tableta XI de 
Épica de Gilgamesh. La Tabla II de Atrahasis cuenta cómo el 
dios Enki advierte al héroe Atrahasis ("Extremadamente sabio") 


de Shuruppak, hablando a través de un muro de juncos 
(posiblemente un oráculo) para desmantelar su casa (tal vez para 
proporcionar un sitio de construcción) y construir un bote para 
escapar del diluvio planeado por el dios Enlil para destruir a la 
humanidad. El barco debe tener un techo "como Absu"” (un reino 
subterráneo de agua dulce presidido por el dios Enki), las 
cubiertas superiores e inferiores, se sellaron con betún. Atrahasis 
aborda el bote con su familia y animales y sella la puerta. La 
tormenta y la inundación comienzan. Hasta los dioses tienen 
miedo. En la tableta III iv, líneas 7-9, se usan las palabras "río" y 
"ribera", lo que probablemente significa el río Éufrates, porque 
Atrahasis aparece en WB-62 como una lista de Shuruppak que 
estaba en el río Éufrates. Después de siete días termina la 
inundación y Atrahasis ofrece sacrificios a los dioses. Enlil está 
furioso con Enki por violar su juramento. Pero Enki niega haber 
violado su juramento y argumenta: "Me aseguré de que la vida 
fuera preservada". Enki y Enlil acuerdan otros medios para 
controlar a la población humana. 


Atrahasis, también Atar-hasis y Atram-hasis, es un 
término acadio que da nombre a un manuscrito firmado y datado 
por un tal Kasap-aya en tiempos de Ammi-Saduqa, que reinó 
desde 1646 a.C. hasta 1626 a. C. la copia más antigua y 
completa se encuentra en el Museo Británico de Londres en el 
salón 56 Mesopotamia, identificado como ME-78941. 


Los dioses tuvieron que drenar los ríos y limpiar los canales, y 
las fronteras de la vida de la tierra, 

los dioses drenaron el lecho del Tigris 

y luego ellos drenaron el Éufrates. 


Después de 3600 años de este trabajo, los dioses finalmente 
comienzan a quejarse. Deciden declararse en huelga, quemando 
sus instrumentos de trabajo y rodeando "la vivienda del dios 
principal Enlil (el temple principal del dios)”. Nuskuzo1, el visir 
de Enlil, lo busca y lo encuentra descansando en su cama, lo 
alerta de la muchedumbre enfadada afuera. Estos asustan a Enlil. 
Nusku aconseja a Enlil que convoque a otros grandes dioses, 
sobre todo a Annu (Dios de cielo) y a Enki (Dios de las aguas 
dulces y del inframundo de agua). Annu aconseja que se 
averigie quién es el cabecilla de la rebelión y envían a Nusku 
para preguntar a la muchedumbre de los dioses, cuál es su líder. 
Las respuestas de la muchedumbre, ¡"Cada uno de nosotros 
dioses ha declarado la guerra!." 


¡Belit-1li la diosa madre (diosa de la matriz o diosa del útero) 
está presente, dejad a la diosa madre crear al descendiente, y 
dejad al hombre llevar la carga de los dioses!. 


Cuando los dioses superiores ven que el trabajo de los dioses 
inferiores es demasiado pesado, deciden sacrificar a uno de los 
rebeldes, para el bien de todos. Ellos tomarán a un dios, lo 
matarán, y crearán a la humanidad, mezclando la carne del dios 
y su sangre con la arcilla. Luego, Enki les instruye sobre rituales 
de purificación para el primero, el séptimo y el decimoquinto día 
de cada mes. Los dioses sacrifican a Geshtu-Ez302, "un dios que 
posee la inteligencia", "el oído" o “la sabiduría”) y la humanidad 
se forma de su sangre y de arcilla. 


Después de que la diosa madre mezcla la arcilla, toda la 
tropa de dioses escupe saliva sobre ello. Entonces Enki y la 
diosa madre toman la arcilla en "la habitación del destino, " 


donde... 


Las diosas madres (diosas de la matriz o diosas del útero) 
fueron montadas. Enki mezcló la arcilla en presencia de Ella 
(Belit-ili, Ninhursag,). Que se mantuvo recitando un conjuro, 
Mientras Enki, se quedaba y presenciaba todo, él la hizo recitar. 
Cuando ella hubo terminado su conjuro, Pellizcó catorce 
pedazos de arcilla, y puso dos juegos, Siete pedazos a la 
derecha, siete a la izquierda. Entre ellos, ella dejó un ladrillo de 
fango. 


La creación del hombre parece ser descrita aquí como si 
fuera análoga o similar al proceso de hacer ladrillos: primero el 
amasado de la arcilla y luego se aprietan las partes, que se harán 
ladrillos. Aquí, las siete partes de la derecha se hacen machos y 
las siete de la izquierda se hacen hembras. El ladrillo que se 
coloca entre los dos grupos puede ser un símbolo del feto, ya 
que cuando los trocitos de arcilla están listos para ser "nacidos", 
su nacimiento es descrito como esto: 


Cuando el décimo mes vino, Ella la diosa del nacimiento junto a 
su personal, abrió la matriz. 


Tal como alguien pone una espátula de madera en un horno de 
ladrillos, para quitar los ladrillos, la diosa de la matriz o la 
comadrona usa un asistente para comprobar y ver si la matriz 
(útero) se ha dilatado bastante para el nacimiento. Después de 
que los siete hombres y siete mujeres nacen, la diosa del 
nacimiento da reglas para que se hagan celebraciones en el 
nacimiento: ellos deberían durar durante nueve días en los cuales 
un ladrillo de fango debería ser dejado. Después de nueve días, 
el marido y la esposa podrían reasumir relaciones conyugales. 


Al principio, la solución de los dioses con sus dificultades va 
bien: los hombres hacen nuevos picos y azadas, y cavan canales 
más grandes para alimentarse, tanto ellos, como a los dioses. 
Pero después de 1200 años, la población se ha reproducido tanto 
que Enlil tiene problemas para dormir. 


El país era tan ruidoso como un toro que bramaba. Los dioses 
crecían agitados y sin paz, con los disturbios ensordecedores, 
Enlil también tuvo que escuchar el ruido. Él se dirigió a los 
dioses superiores, el ruido de humanidad se ha hecho demasiado 
grande, pierdo el sueño con los disturbios. 


Dé la orden que la -surrupu- (enfermedad) estalle. 


La plaga estalla, pero Atrahasis, sabio, apela a su dios Enki para 
que le ayude. Éste le aconseja que haga que la gente deje de 
rezar a sus dioses personales y comience a rezar y a ofrecer 
sacrificios al dios de la plaga, Namtar. Namtar se siente tan 
avergonzado por este espectáculo de atención que él limpia 
"lejos sus manos” y declara el final de la plaga. 


Después de otros 1200 años, la humanidad nuevamente se ha 
multiplicado al punto que se violan las ordenanzas de Enlil 
acerca del ruido. Esta vez Enlil decide una sequía para reducir el 
número de habitantes, y consigue que Adad, el dios de las 
lluvias de los truenos, contenga las lluvias. Otra vez Atrahasis 
apela a Enki, y otra vez él le aconseja concentrar la adoración en 
un dios responsable. Adad también se siente avergonzado, y 
libera su lluvia. 


Otros 1200 años pasan, y el ruido se hace enorme. Esta vez, 


Enlil quiere asegurarse que ningún dios pueda debilitar su 
resolución, entonces declara "un embargo general de los regalos 
de toda la naturaleza. Annu y Adad debían guardar el cielo, Enlil 
la tierra, y Enki las aguas, y ver que ningún medio de 
alimentación alcance a la raza humana". Además, Enlil decreta 
la infertilidad:"Que la matriz quede demasiado apretada para 
dejar (salir) al bebé fuera". Las cosas finalmente se ponen 
bastante mal: 


Cuando el segundo año llegó, los hombres ya habían agotado lo 
almacenado. Cuando el tercer año llegó, las miradas y la belleza 
de la gente fueron cambiadas por el hambre. Cuando el cuarto 
año llegó, su estampa y porte habían declinado, sus hombros de 
buen semblante, se sentó con los hombros caídos, la gente salió 
ante el público encorvada. Cuando el quinto año llegó, una hija 
miraría a su madre; Una madre no abriría la puerta a su hija.... 


Cuando el sexto año llegó ellos sirvieron a una hija para una 
comida, servida de un hijo para el alimento. 


Aunque aquí las tablillas están rotas y el texto está fragmentado, 
parece que Enki frustra el plan de “hambre completo” y libera 
grandes cantidades de pescado para alimentar a la gente 
hambrienta. Enlil se pone furioso con Enki, pero la rotura está al 
mismo nivel del resto de los dioses, y él además va contra un 
plan al cual todos habían estado de acuerdo. Convencido de 
borrar a la humanidad de la faz de la tierra, Enlil decide dos 
cosas: Enki creará una inundación para borrarlos y lo forzarán a 
jurar para no interferir con la destrucción. ¡Enki se opone a la 
idea de la inundación! ("¿Por qué debería yo usar mi poder 
contra mi gente? ...¡Esa clase de trabajo es para Enlil!”), pero al 


parecer, él finalmente tiene que prestar juramento. 

Después de otra rotura, el texto continúa con Enki que se dirige 
a Atrahasis para advertirle de la inundación inminente. En 
realidad, Enki habla a las paredes de la choza de caña de 
Atrahasis, para no actuar en contra de su juramento: 


¡Pared, escúchame atentamente! 

¡Choza de caña, asegúrate Tú, de escuchar a todas mis palabras! 
Desmonta la casa, y construye un barco... 

¡Que la azotea sea como el Absu, que ni el sol pueda penetrar 
dentro!. Haz cubiertas 1 superiores e inferiores, al abordar deben 
ser muy fuertes, que el betún sea fuerte. 


Atrahasis junta a los mayores de Shuruppak y pone una excusa 
para dejar la ciudad: dice que Enki y Enlil están enfadados el 
uno con el otro y que Enki me ha mandado que vaya al borde del 
agua. Cosa que hace, y allí él construye su barco y lo llena con 
cada tipo de animal y su familia. El dios Adad comienza a 
tronar, y enfermo con el destino inminente ("su corazón se 
rompía y él vomitaba la bilis"), Atrahasis sella por encima la 
puerta del barco con el betún. La tormenta y la inundación 
resultan ser más de lo que los dioses planearon: 


Como un asno salvaje que grita los vientos aulló, la oscuridad 
era total, no había ningún sol....303 

Como para Nintu la “Gran Amante”, sus labios se resecaron por 
la escarcha. Los grandes dioses, los Annuna, estaban sedientos y 
hambrientos. La diosa miró y lloró... 


La gran diosa madre se queja amargamente de los defectos de 
Enlil y de Annu, como funcionarios con poder de decisión, y 


llora por los humanos muertos que "obstruyen el río como 
libélulas." También, "ella añoró la cerveza.” Ahora esto es la 
vuelta de los dioses a pasar hambre: "como la oveja, ellos sólo 
podrían llenar sus tráqueas del balar. / Sediento como ellos, 
estaban sus labios / Descargados sólo la escarcha de hambre”. 


Después de siete días y noches de lluvia, la inundación 
disminuye, Atrahasis desembarca y ofrece un sacrificio. Los 
dioses hambrientos huelen la fragancia y se juntan "como 
moscas que vuelan sobre el ofrecimiento". En otro pasaje 
faltante del texto, la gran diosa se entusiasma y jura con un 
collar, con el que ella recordará la inundación. 

Enlil descubre el barco y está furioso, sabiendo que sólo Enki 
podría haber sido bastante inteligente para salir con este nuevo 
truco. Enki admite que él advirtió a Atrahasis, "ante el desafío" 
de Enlil: "Me aseguré que la vida fuera conservada". (El texto 
está fragmentado en este punto), pero al parecer Enki persuade a 
Enlil de adoptar un plan más humano para tratar con el problema 
demográfico y ruidoso. 


Enki y la diosa de la matriz Nintu3o+ deciden que de allí en 
adelante un tercio de las mujeres no dará a luz 
satisfactoriamente: un demonio Pasittu "arrebatará al bebé del 
regazo de su madre”. Ellos también crean varias clases de 
mujeres vírgenes para el templo a las que no permiten tener 
niños. 


S 
obre la forma del Arca de Noe 


La estructura Arquitectónica del arca (dentro de la cronología 
del diluvio) es homóloga con el Templo judío y su armado 
Arquitectónico. En consecuencia, Dios le dio las instrucciones a 
Noé Génesis 6: 14-16: el arca debe tener 300 codos de largo, 50 
codos de ancho y 30 codos de alto. Estas dimensiones se basan 
en una preocupación numerológica con el número 60, si 
tómanos los 60 codos usando utilizando el código sagrado 
egipcio y lo multiplicamos por 60 el resultado es el número: Tr o 
lo que es lo mismo 0,5236 mts x 60 codos = 31.416. 


El mismo número 60 que caracteriza a la embarcación del héroe 
de inundación babilónico. Si tomamos el número 50 sagrado 
para Moisés, por ser considerado numero usado por Dios para 
crear el universo y usado como referencia de altura de muchas 
Catedrales del Medioevo, nos da como resultado 50 codos x 
0,5236 mt = 26,18 igual al cuadrado de q. (Qd2= 
2,61803398874988...). 


Sus tres divisiones internas reflejan el universo de tres partes 
imaginado por los antiguos israelitas: el cielo, la tierra y el 
inframundo. Cada cubierta tiene la misma altura que el Templo 
de Jerusalén, visto esto como un reflejo del universo, y cada una 
es tres veces el área de la corte del tabernáculo, lo que sugiere 
que el autor vio que tanto el arca como el tabernáculo servían 
para el preservación de la vida humana. 


Descripción del tabernáculo: 


Las instrucciones para la elaboración del Tabernáculo, sus 
implementos y utensilios, así como también las vestimentas 
del Sumo Sacerdote de Israel son detalladas en el Libro de 
Éxodo, capítulos 25-31. El tabernáculo era un 
espacio rectangular de 30 codos de largo o 3 espacios o cubos de 
10 cód. x 10 cód. y 10 de ancho y 4 mts de altura. Tenía dos 
divisiones: 


El Lugar Santo (heb. Makóm Kadósh), de 20 codos de largo, 
que contenía el candelabro de siete brazos (Menorá), la mesa de 
los panes de la proposición y el altar donde se quemaban los 
perfumes e inciensos. 


El Lugar  Santísimoo  Sanctasanctórum (heb. Kodesh  ha- 
Kodashím) era donde se  preservaba el Arca de la 
Alianza (conocida también como "Arca del Pacto” o "Arca del 
Convenio") y donde se custodiaban las reliquias del Éxodo, es 
decir, las Tablas de la Ley, la vara de Aarón y el maná. 


10 codos x 10 codos 10 cód.=5,236 mt x 5,236 tomando el codo 
usado al codo sagrado egipcio 0,5236 mts, el espacio entre las 
alas de los querubines era de 10 codos de ancho 5,236 mts si 
realizamos un rectángulo áureo de este espacio de 10 cód. x 10 
cód. se logra un espacio de 6 codos de longitud = 3,1415 mt en 
una referencia inequívoca al número 7r. Estos espacios son copia 
y reinterpretación de la cámara del Rey de la gran pirámide. 


El arca tiene una puerta lateral y un tsohar, que puede ser un 
techo o una claraboya. Debe estar hecho de madera de Gopher, 
una palabra que no aparece en ningún otro lugar de la Biblia, y 


dividida en qinnim, una palabra que siempre se refiere a los 
nidos de pájaros en otras partes de la Biblia, El recipiente 
terminado debe estar manchado con koper, que significa tono o 
betún: en hebreo las dos palabras están estrechamente 
relacionadas, kaparta ("manchado") bakopper. La versión más 
cercana a la historia bíblica de Noé, así como su fuente más 
probable, es la de Utnapishtim en la epopeya de Gilgamesh. El 
texto más completo de la historia de Utnapishtim es una tableta 
de arcilla que data del siglo VII a. C., pero se han encontrado 
fragmentos de la historia desde el siglo XIX a. C. La última 
versión conocida de la historia del diluvio mesopotámico fue 
escrita en griego en el siglo III a. C. por un sacerdote babilonio 
llamado Berossus. De los fragmentos que sobreviven, parece 
que ha cambiado poco de las versiones de hace dos mil años. 
Los paralelos entre el Arca de Noé y las Arcas de los héroes de 
las inundaciones de Babilonia, Atrahasis y Utnapishtim, son 
innegables aunque existan algunas diferencias. 


El arca de Atrahasis era circular, se parecía a un enorme quífa y 
tenía una o dos cubiertas. El arca de Utnapishtim era un cubo y 
tenía seis cubiertas con siete compartimentos en cada una, cada 
una dividida en nueve sub compartimentos (para 63 sub 
compartimentos por cubierta y 378 en total). 


Existen autores medievales como Maimonides que sugieren que 
el Arca de Noé terminaba en un punto como una pirámide, y 
cuando Gerónimo de Estridon3os o San Gerónimo, traduce la 
biblia del hebreo y griego al latín (Versión Vulgata, siglo IV 
d.C.) como también en la versión Septuagina o la LXX306, del 
siglo [II A.c. utilizan ambas verbos cuyo significado es unir para 
referirse a la altura del Arka, pudiendo demostrar que el Arka 


terminaba en punta al estilo de una pirámide. Algo interesante 
con respecto a Gerónimo de Estridon cuando traduce el nombre 
de Dios del hebreo Yahve, YHWH al griego lo hace como 71 711. 


L 
a rama de olivo en el relato de Noe 


Este símbolo tiene su origen en el relato bíblico del Diluvio 
Universal, Génesis 8:8-12. Según la Biblia, al principio de los 
tiempos, la maldad provocó la ira de Dios, quien decidió 
exterminar casi toda la vida sobre la tierra, con la excepción de 
la familia de Noé, que se mostraba fidelidad a Él, y a una pareja 
de cada animal puro. Dios advirtió a Noé que construyera 
un arca para preservar de la destrucción a su familia y a los 
animales. Entonces Dios hizo llover tan intensamente sobre la 
Tierra que quedaron cubiertas todas las montañas y murieron 
todos los animales y los humanos que no estaban en el arca de 
Noé. Después de cuarenta días, Noé abrió una ventana y soltó 
una paloma para ver si las aguas habían bajado. Al cabo de siete 
días, la paloma volvió trayendo en su pico una rama verde de 
olivo; significando que Dios estaba de nuevo en paz con la 
humanidad. 


La paloma con la rama de olivo en su pico es un símbolo de paz 
y buenas noticias. La paloma, ha sido empleada como mensajera 
desde las primeras civilizaciones hasta nuestros días. Fue 
entrenada en esa capacidad por los griegos y romanos, y durante 
la era cristiana. Su uso como símbolo cristiano de la paz y las 
buenas nuevas se origina en el regreso de la paloma al arca con 
el hoja de olivo, que, como confirmación de la disminución del 
diluvio. 
Y la paloma volvió a él a la hora de la tarde; y he aquí que traía 
una hoja de oliva tomada en su boca; y entendió Noé que las 
aguas se habían aliviado de sobre la tierra. 

Génesis 8:11 


Otras representaciones de símbolos arcaicos donde la figura de 
la paloma juega un papel importante. 


Cuentan los griegos sobre un mito sobre la diosa Semíramis que 
se la relaciona con la figura de la Paloma. Decían que "Ella 
nació con el cuerpo de un pez, era hija de una diosa que la 
abandono en un desierto rocoso, en un lugar en que anidaban 
palomas. Y ocurrió que las mismas se compadecieron de la 
criatura y la alimentaron robándoles leche a los pastores y 
dándosela en sus picos; más tarde, le traían trocitos de queso. 
Los pastores notaron estas faltas y comprobaron que las palomas 
eran las ladronas, las siguieron hasta el lugar donde anidaban y 
descubrieron a una niña hermosísima. La llevaron al Intendente 
del Palacio, quien decidió llamarla Semíramis, lo que en el 
idioma sirio significa Paloma. Semíramis También significa la 
que porta la rama" Z'emir-Amit ", y es por eso que también se la 
representa con un ramo de Olivo." La diosa Semiramis es parte 
de trinidad de dioses Asirios. 


La palabra Paloma en griego peristéri, tiene gematría 618 en una 
referencia inequívoca al número q = (1/0) rrepiortép1 
80-5-100-10-70-300-5-100-10=680 


Y la frase “Rama de Olivo” en griego k2a01 el1dc 
Tiene gematría 314 en una referencia inequívoca al número T. 
KA 001 — EMÓLC 
20-30-1-7-10 5-30-10-1-200 
68 246 = 314 


Codo sagrado egipcio 0,5236 mt x 6 = 3,1416 
D3/5=2,618/5=0,5236 mt codo sagrado. 


F 
rases Latinas 


Cuando leemos la frase: Universi Terrarum Orbis Architectonis 
Ad Gloriam Ingentis, se traduce al castellano como: A la Gloria 
del Gran Arquitecto del Universo, podemos pensar que esta 
frase es una forma coloquial moderna de referirnos al Gran 
Arquitecto o a una causa primera, al estilo de un Fiat lux 
arquitectónico pero en realidad esta oración en latín podría ser 
muy antigua y estar relacionada con el arte de la construcción. 
Este eslogan aparece en parte en el comienzo del primer prefacio 


del libro monumental de Arquitectura datado en el siglo I, AEV, 
“Los 10 libros de Arquitectura de Vitruvio” o “De Arquitectura” 
como se lo conoce comúnmente. 


El carácter Grandioso y Enciclopédico de la obra “De 
Arquitectura” radica en ser el único tratado técnico 
arquitectónico de la antigúedad en sobrevivir al naufragio de los 
tratados clásicos, en este libro se puede redescubrir a Orfeo, 
Escolapio o Euclides o leer sobre mitos como el de Perdix, 
sobrino de Dédalo, creador del primer compás. En sí misma la 
obra “De Arquitectura” es un compendio monumental de 
arquitectura, mitos y leyendas relacionadas con el gremio de 
constructores como también un libro necesario para entender la 
génesis arquitectónica en la Roma clásica. 


Al comienzo de "De Architectura" se pueden leer estas palabras 
dedicadas a Caesar Augusto: 


"Cum divina tua mens et numen, imperator Caesar, imperio 
potiretur orbis terrarum”" ... 


L.PPrefacio De Arquitectura. Marco Vitruvivi Arquitecto. Siglo 
TAFEV. 


"Cuando con tu voluntad y tu inteligencia divinas, César 
Emperador, te hicieron dueño del imperio del círculo de la 
tierra"... 


El tratado de arquitectura más antiguo del mundo está dedicado 
a César Augusto el emperador del mundo en tiempos de 
Vitruvio y a su hermana Octavia Minor. Este prefacio es una 
referencia directa al triunfo del caesar como “emperador” en el 


gobierno del mundo, denominado este como "Orbis Terrarum”, 
este dato nos permite comprender mejor quién fue el autor del 
máximo tratado de arquitectura y como la frase “Orbis 
Terrarum” se relaciona con los mapamundis del mundo clásico. 
La palabra latina Orbis se traduce como círculo o rueda. La 
tierra entendida como un círculo rodeada por las aguas de los 
océanos o las aguas primordiales. Se utiliza esta palabra cuando 
se hace referencia a un mundo plano y circular como una rueda, 
es el "Orbis Terrarum” el mapa geográfico que el arquitecto 
Marco Agrippa, autor del Panteón, realizó en Roma en el mismo 
momento en que se escribía "De Architectura". 


Los planisferios antiguos se dibujan de forma circular con una 
característica común, la tierra quedaba dividida en 3 partes: 
Asia, Europa y África. El río Nilo como también el mar 
Mediterráneo actuaba como divisores del planisferio quedando 
dibujado en el plano una enorme forma de T dentro de un 
círculo, este representando las aguas como el círculo de la tierra. 


Con respecto a la forma en la cual eran dibujados los 
mapamundis en la antigúiedad clásica, si tomamos la palabra 
griega Okeanos Okeavóc, océanos, vocablo que usualmente se 
refería al círculo de aguas primordiales, su valor numérico si 
sumamos todas sus letras griegas es de 1146, si divido este 
vocablo por el vocablo griego Nilo, Neidoc considerado el río 
más importante del mundo antiguo, cuya gematría es 365, el 
resultado de esta división es el número 3,14 una referencia 
inequívoca al número Pi. 


La frase Orbis Terrarum esconde en los mapamundis antiguos al 
número Tr. 


“A la gloria del Grande Arquitecto del círculo de la tierra”. 


Para entender mejor el texto original en latín tendremos que 
estudiar la palabra latina Ingentis que puede traducirse como 
grande, monumental, en si misma personifica crear hacia 
adentro, es posible que en algunas frases latinas se refiera a un 
número grande como el número un millón. Este vocablo puede 
encarnar en textos antiguos el significado de un número infinito, 
si este es el caso y el sentido que se le quiso dar al texto, fue 
simbólico y no literal podría traducirse nuestra frase en latín de 
la siguiente forma: 


“A la Gloria del Dios de la eternidad, Arquitecto del círculo de 
la tierra”. 


La eternidad en Egipto se representaba en el número Un millón, 
un número infinito, símbolo del Dios Egipcio Heh, el Dios de la 
Eternidad, el cual durante el período tardío de la historia de 
Egipto se fusionó con el Dios de la Arquitectura, el Dios Ptah, 
creando un nuevo sincretismo religioso conocido como “El Dios 
de la eternidad, el Gran Arquitecto del Universo”. 


S 
aludos Místicos 


Lucio Apuleyo en su libro El Asno de Oroso7 relata en el último 
capítulo como el personaje principal de la obra observa al 
maestro del culto a la diosa (/sis) hacer un signo, un dibujo en el 
aire al salir del templo, ademán que provocó la pronta partida de 
los seguidores de la diosa dejando desconcertados a los no 
iniciados. 


En el último capítulo del libro, el estilo cambia abruptamente. 
En su desesperación, Lucio solicita ayuda divina y encontrando 
respuesta. “Por voluntad de la diosa Isis, lucio recobra la forma 
humana, (Se encontraba convertido en Asno), para luego 
transformarse en un iniciado y dedicar su vida a los misterios y 
el culto de Isis y Osiris. El humor de los capítulos anteriores de 
estilo picaresco que iguala a la comedia, retrata las experiencias 
mundanas de Lucio.308 Como Asno de Oro, hasta que la gracia 


divina y para nuestra suerte recobra la forma humana. 


En la masonería especulativa se cuenta en un relato similar que 
el Maestro Hiram Abiszoo, el arquitecto del templo de Jerusalén 
poseía tal dominio de la cofradía de constructores que con solo 
un gesto en el cielo la multitud de trabajadores del templo 
dejaban sus herramientas, esperando nuevas órdenes. 


Yo, pues, te he enviado un hombre hábil y entendido, Hiram-Abi 
(hijo de una mujer de las hijas de Dan, mas su padre fue de 
Tiro), el cual sabe trabajar en oro, plata, bronce y hierro, en 
piedra y en madera, en púrpura y en azul, en lino y en carmesí. 
Asimismo, sabe esculpir toda clase de figuras, y sacar toda 
forma de diseño que se le pida, con tus hombres peritos, y con 


los de mi señor David, tu padre.310 
2 Crónicas 2:13-14Reina-Valera 1960 


Existen en la estatuaria grecorromanas columnas cariátides311 
que con las posturas de la mano a la manera de un ordenador del 
lenguaje u ordenador de letras y números codificado en el 
lenguaje corporal, representaban al número de 365, el Sol u año 
solar símbolo máximo de arquitectura, también al número 366 
un año equinoccial. Las cariátides no solo comunicaban a través 
de su vestimenta estilos y valores  grecolatinos, 
fundamentalmente el peso de la esclavitud a la que fueron 
sometidas, soportar el peso de los frontis por toda la eternidad, 
usaban la postura de su cuerpo y manos en un lenguaje hoy 
desaparecido, para indicar o referenciar a los calendarios 
arcaicos. 


Durante la edad media los picapedreros se reconocían 


saludándose con el dedo meñique, lenguaje que implicaba que 
aquellos que conocían el saludo del dedo meñique conocían el 
nombre oculto de dios. (Saludo dentro de un colegio de 
Arquitectos, o cofradía de constructores, algo común en la alta 
edad media). El cuerpo en todas sus formas y fundamentalmente 
la mano y el antebrazo fue utilizado como regla de construcción 
de espacios, (fundamentalmente del espacio sargado). 


Los toques y saludos rituales a veces rítmicos, dentro de una 
cofradía de constructores como también proporciones 
matemáticas y marcas de cantería, fueron parte del imaginario y 
la cultura del gremio de canteros, como una forma de 
reconocimiento, entre pares a modo de pase libre, por los largos 
viajes intra europeos. 


El codo sagrado egipcio se usa desde la tercera dinastía 2700 
a.C. fue la más importante de estas reglas debido a que funciona 
como nexo entre el numero Tr y . El símbolo del Ka, dos brazos 
en alto representan la fuerza vital o principio universal, también 
un modulo de arquitectura, representan dos veces el codo 
sagrado 0,5236 x 2= 1,0472 mts si lo multiplico x 3 vuelto a 
tener el numero Tr. Los brazos en Alto son símbolos de Ka como 
también del numero Tr. 


Si estudiamos el lenguaje simbólico de las manos para el arte y 
la mística de la cábala de la edad media, principalmente en la 
figura de Abraham Abulafia312, este asignaba a cada falange de 
ambas manos una letra hebrea y a ambas muñecas las letras yod, 
he y Vav, He en espejo al juntar las manos vemos representado 
el nombre de dios. Muchas de las imágenes votivas que juntan 
las manos en sus muñecas, en ademan de oración, representan el 


nombre completo de Dios. 


Durante el saludo entre constructores se representa el nombre de 
Dios unificado, presionando en alguna parte del compañero con 
la muñeca se dibujan simbólicamente las letras Yod y Vav y He 
Vav. 


Ambos constructores en su saludo y sus toques configuran el 
nombre de dios de una manera particular, como también un 
modulo de arquitectura, (la cuadratura del círculo y la 
duplicación del cubo). El batido de brazos en diferentes 
secuencias tienen diferentes significados para el número 6, 
representa, 6 veces un codo sagrado de la antigiedad, tomando 
como datos las palabras usadas en la construcción del templo del 
Rey Salomón lo más probable es que fuera usado el codo 
sagrado egipcio de longitud 0,5236 metros, si tomamos el codo 
sagrado Egipcio y lo multiplicamos por 6 el resultado es 3,1416 
metros, si formamos un hexágono de longitud Tr, cada lado 
medirá 0,5236. 


Para el numero 7, si multiplicamos el codo sagrado x 7 se 
obtiene el número 366 un año equinoccial, una forma de medir 
el tiempo pero este como un módulo de construcción sagrado, 
una forma de articular el tiempo y representar el espacio 
construido como porciones de verbo o como porciones del 
número Tr. 


La letra Y griega inicial de Yod en latín, y la letra ¡od 


hebrea ” fueron usadas como reconocimiento de los devotos del 
dios Set durante la roma clásica, de este arquetipo del desierto 


egipcio surgió la iod hebrea ” durante el paso de pueblo cananeo 


que trabajaba de forma temporal en Egipto. 


El simbolismo de Batido del Océano de Leche 
Simbolismo Brahmánico 


El batido del océano de leche es uno de los mitos fundamentales 
del hinduismo. En sánscrito se llama samudra. (Costa de Agua) 
También unión de manos, manthana (Sanskrit: H4H-4, 
lit. churning of the ocean) (batido del océano). 


Al principio de los tiempos  losdeva (Dioses) y 
los asura (Demonios) eran todos mortales, y competían entre 
ellos por el dominio del mundo. 


Los deva, debilitados y vencidos, solicitaron la ayuda de Visnú, 
quien les propuso que unieran sus fuerzas a las de los Asura con 
el objeto de extraer la Amrita palabra Atlántica conocida como 
(el néctar de la inmortalidad) del océano de leche (kshirodadhi), 
que es uno de los siete exóticos océanos lejanos, dentro de este 
mismo planeta. 

Aunque la lectura de este mito, tiene una base simbólica 
dentro de la religión, (Posiblemente tenga una base geográfica y 
se trate de la Antártida, un mito similar al de Brahma como 
Árbol en el centro del océano de leche, la plataforma de hielo 
continental Antártica). 
En el mundo indoeuropeo anterior al siglo I a.C. era común 
representar viajes y accidentes geográficos como mitos y 
alegorías. 


Un libro que sirve de ejemplo para demostrar esto es el 
“Libro de los Montes y los mares” Shan Hai Jing de la cultura 


China, versiones del libro existen desde el siglo IV a.C. En si el 
libro que se presenta como un gran bestiario, lleno del folclore 
de la antigua china en esencia representa un compendio 
geográfico y pictórico a modo de libro de Viajes para la cultura 
de la Dinastía Han. Mucho de la geografía esta presentada como 
una serie de mitos alegóricos de tierras lejanas. 


Algo similar sucede con el libro de Marco Polo “il millioni” 
conocido en español como los viajes de marco Polo. Este libro 
fue usado en su versión original (Francoitaliano) por Cristóbal 
Colón como Atlas de las Indias y ayuda para poder descubrir un 
posible pasaje o ruta de navegación a Asia. Es posible que 
Marco Polo sea una creación literaria o bien haya sido usado 
como escusa o modelo para la creación del libro il millioni y 
solo sea la creación de Rustichello de Pisa, el prisionero 
compañero de Marco Polo. 

La historia nos comenta que Marco Polo, le relata sus viajes a su 
compañero y el al salir de prisión ambos editan el libro, algo 
poco probable. 


Rustichello de Pisa escribe un libro Sobre la novela del Rey 
Arturo (Roman de Roi Artus), y el “Romanse de Palamenes”, 
sobre la mesa redonda y el Rey Arturo, también escribe sobre el 
mito del Rey del mundo, El Preste Juan, que habita en un lugar 
lejano hacia el oriente situado su trono en una isla secreta, el 
nombre del libro “il millione” es simbólico y significa “los 
millones”, es el nombre que recibe la Antártida en muchos mitos 
de la antigiiedad, la tierra de la eternidad, o Hel también He 
como es el nombre del dios egipcio de la eternidad (Dios He) 
uno de sus símbolos es la estrella de 8 puntas. En China el 
emperador amarillo Aprende los símbolos del Pa-kua o I Ching 
de la caparazón de la tortuga (Otro nombre para la Antártida). El 


libro de Marco polo, il Millioni no solo es un libro de viajes sino 
también representa un viaje alegórico con claves para encontrar 
la tierra del Preste Juan. Muchas de las historias del libro se sabe 
desde tiempos antiguos que son simbólicas y nunca sucedieron. 


L 
a imagen simbólica del Pelicano 


Este símbolo tiene su origen en una antigua leyenda muy 
difundida en los bestiarios medievales, según la cual el pelícano, 
en tiempos de escasez, nutría a sus pequeños con la sangre que 
sacaba de su pecho con su propio pico. Tan admirable 
comportamiento condujo a relacionar a esa ave con Jesucristo, el 
cual ofrece su cuerpo en la Eucaristía como alimento. En los 
albores del siglo V, San Jerónimo ya se sirvió de ese simbólico 
significado cuando comentó el versículo 7 del salmo 101: "Me 
asemejo al pelícano del desierto; soy como búho entre las 
ruinas". Siglos más tarde, inspiró una de las más bellas estrofas 
del himno Adoro te devote, en el cual Santo Tomás de Aquino 
exclama “Señor Jesús, bondadoso pelícano, límpiame, a mí, 
inmundo, con tu sangre: de la que una sola gota puede liberar de 
todos los crímenes al mundo entero”. En el canto Vigésimo 
quinto, Dante en su Divina Comedia nos habla, en referencia al 
salvador: “Ese es aquél que descansó sobre el pecho de nuestro 


Pelícano; es el que fue elegido desde la cruz para el gran cargo”. 
La etimología de su nombre proviene 
Del griego rredexdv, pelekán, que a su vez deriva de pélekys, 
'hacha'. La voz latina lo conoce como onocrótalos, lo cual se 
traduce como ruido de Asno debido al sonido del ave con su 
pico. Plinio el viejo en su historia natural lo anuncia con este 
nombre. 


La referencia más antigua al Pelicano como ave sagrada la 
tenemos en los textos de las pirámides, textos precursores al 
libro egipcio de los muertos con una antigiiedad de 5000 años, el 
texto reza “El pelicano Profetizará, el Pelicano Ascenderá, el 
Grande se levantara, las Enneadas hablaran y la tierra estará 
completamente hecha un dique, las orillas se juntaran y los 
caminos serán impasables”, en un fragmento conocido como el 
Apocalipsis egipcio. En las imágenes de cantería medieval 
donde se ven pelicanos como símbolo de la eucaristía, siempre 
están acompañados de 3 a 7 polluelos y él es cuarto el que recibe 
primero la sangre como alimento, quedando 3 polluelos de cada 
lado, posiblemente basado en el mito de la duplicación del cubo, 
alegoría asociada al Dios Apolo. 


Este mito fue extraído del monte Parnaso en el Peloponeso 
aseguraba que el que logre duplicar el cubo de la pitonisa 
lograría la inmortalidad, cabe recordar también que el dios 
Apolo era adorado en Grecia en la forma de un cubo perfecto de 
mármol, [Plinto] y que el cristianismo tiene su base en el 
Apolismo, el culto a Apolo. 


Existen tren mitos geométricos arquitectónicos, íntimamente 
ligados al dios Apolo, estos son “La duplicación del cubo, la 
trisección del Angulo y la cuadratura del círculo, todos estos 
misterios fueron concebidos como continente simbólico de la 
inmortalidad”. Estos mitos tienen su base histórica en Egipto y 
en la construcción de la Gran pirámide, ya que esta refleja los 
tres. Estas alegorías promueven las diferentes representaciones 
del número Pi y su relación con el numero Phi, si multiplicamos 
el codo sagrado egipcio 0,5236 x 6 nuestro numero de grado 
obtenemos el numero 3,1416 y si le sumamos el 7 codo sagrado 
obtenemos el numero 366 un año equinoxial. Es posible que el 6 
+ 1 se refiera a esto, el tiempo orquestado como un modulo de 
arquitectura. 


El tiempo modulado en relación al codo sagrado como también 
al número 3,1416 al igual que el mito de la duplicación del cubo. 
Si el simbolismo del Pelicano y sus 7 polluelos se refiere a este 
mito se descubre un hecho geométrico interesante, estos dobles 
cubos de 6 x 6 x 6 cuya longitud es 3,1416 no son totalmente 
áureos queda un agujero entre ellos o luz de 18 cm, 9 para cada 
cubo. Si a su vez dividimos un círculo en 7 cuadrantes imagen 
que podría estar relacionada a la joya en nuestro collarín de 
grado 18, su Angulo es de 52714” un número muy cercano al 
Angulo real de Gran pirámide. 


Lo cual nos lleva a una interesante reflexión, si el numero 7 se 
refiere tanto a los colores de la gran obra como a la arquitectura 
(los colores del arco iris) estos tienen preferencia por las aristas 


y el modulo de arquitectura, fundamentalmente el codo sagrado 
egipcio y módulos creados por el mismo, lo que podríamos 
llamar la arista en medio del damero, o modulo de arquitectura. 
No es casual que al pelicano se lo llamara “Las ruinas de la 
arquitectura”, y en latín onocrótalos cuyo significado es ruido de 
Asno, ya que del más antiguo dios de la arquitectura, el dios Sth 
surgió el culto a la letra Yod, la inicial del nombre de dios, este 
paradigma del desierto era representado en Egipto en la forma 
de un pilar fundamental como también en la forma de un asno de 
oro, las cuatro aristas de una pirámide. 


R 
eflexiones sobre el acrónimo INRI 


Esta sigla se traduce al castellano como «lesus rey de los 
judíos», el titulo por el cual Poncio Pilatos condena a Jesús, 
colocando un «titulus» o tablilla de madera sobre la misma a 
modo de causa por la cual fue condenado. Algunas iglesias 
ortodoxas usan el acrónimo INBI, el cual se traduce como, Jesús 
rey del Mundo, no implicando que eso fuera lo que estuviera 
escrito. Muchas sociedades secretas lo interpretan como 
como Igne Natvra Renovatvr Integra, cuyo significado es «Por el 
fuego se renueva completamente la naturaleza». 


También se interpreta el acrónimo como In Necis Renacere 
Integer, cuyo traducción del latín es «En la muerte renace intacto 
y puro». Más allá que estas interpretaciones que pueden ser 
correctas y cotejadas, también se puede deducir el acrónimo 
como un plano de arquitectura, lo cual trae luz a la metáfora de 


la crucifixión relacionando la misma con el pilar fundamental de 
la creación. 


Una pista para su decodificación es la palabra usada para el 
nombre de dios para la religión judía el Tetragramanton nin” o 
teónimo cuadriteral del nombre de Dios. En ambos casos tanto la 
palabra INRI como para el Tetragrama representan un plano de 
arquitectura. Los padres de la iglesia como Jerónimo de Estridon 
traducían del hebreo al griego el nombre de dios como PIPI, en 
griego «ti sti» hecho por el cual la mayoría de los historiadores 
bíblicos interpretan que los griegos no sabían escribir o traducir 
el nombre del dios hebreo al Griego por este motivo usaban 
letras griegas parecidas a las hebreas como una forma de dar 
significado o traducción al nombre, sin embargo la razón es otra 
tanto en griego como hebreo el nombre expresa el concepto 
grecolatino de Razón cubica. 


En el mundo Grecolatino, existió una filosofía relacionada 
íntimamente con la arquitectura conocida como Razón cúbica, 
veía en el número la causa primera o “Fiat lux” de la existencia 
del cosmos en la forma de un cubo contenedor de todas las cosas 
creadas. 


El primero en escribir sobre esta “filosofía de la forma”, fue 
Lucio Vitruvio en el libro V de su códice De Arquitectura “Los 
10 libros de Arquitectura”. Comenta en su prefacio; Como para 
Pitágoras, el número 216 el más indicado para contener el 


conocimiento. 


“Les pareció bien escribir sus teorías y sus reglas en volúmenes 
de estructura cúbica, fijaron el cubo como el conjunto de 216 
versos”. 


Vitruvio Polion Siglo I A.c. 


Esta doctrina era vista como una estructura O soporte para el 
desarrollo de la cultura, ya sea en la vía de una forma de 
arquitectura o en el compendio de un códice de geometría, en 
cuyo centro se encontraban los números, el verbo fecundando el 
espacio, dando vida a estas formas culturales. El propio códice 
Vitruviano puede ser entendido, en la organicidad de los 
diferentes capítulos, como un edificio intelectual en cuyos 
vértices se haya el número 6, y en su centro, como si de un 
hexágono se tratara la doctrina de la “razón cúbica”. 


“Ambas palabras el tetragrama 1117” como el acrónimo INRI, 
representan a la razón cubica”, su decodificación se encuentra en 
la cámara del rey de la gran pirámide como también en el 
Panteón en Roma. 


Un detalle simbólico interesante sobre el INRI, Pilatos redactó la 
inscripción que decía: «Jesús el Nazareno, rey de los judíos», y 
la hizo poner sobre la cruz. Muchos judíos leyeron esta 
inscripción, porque el lugar donde Jesús fue crucificado quedaba 
cerca de la ciudad y la inscripción estaba en hebreo, latín y 
griego, es posible que el acrónimo o sigla INRI deba ser 


interpretada como una palabra compuesta o macro palabra lo 
cual comúnmente en programación se conoce como código de 
idiomas, en este caso los idiomas del código son tres: griego, 
latín y hebreo, una comprobación de esta tesis se puede dar al 
estudiar como escribían durante la edad media los Hebreos el 
INRI, en lapidas cristianas dando vuelta la letra N como en un 
espejo, o sea la letra N latina era remplazada por una letra Num 
hebrea, algo similar se ve en pasajes del antiguo testamento o 
Torah hebrea como ser Números 10.35 al 36 en la frase “al 
principio y al final” estos pasajes escritos en hebreo poseen 
letras Num como en un espejo. Si analizamos la geometría de 
esta palabra compuesta, o acrónimo INRI, teniendo en cuenta 
este hecho simbólico, tenemos para la letra I latina el numero 10, 
para la letra Num hebrea el numero 50 y para la letra Rho 
griega, su carácter se parece al de una P latina, que junto con la 
letra Tau, conforma el monograma abreviado de Cristo. 


Originalmente representaba al número 3,1416 “lo mismo se 
observa en el anagrama Arko”, el vocablo que da nacimiento a 
la palabra arquitectura, terminado el acrónimo en otra letra L, 
latina decodificando este acrónimo en estos números 10-50- 
Tt-10, estas proporciones se pueden observar en la cámara del rey 
de la gran pirámide. Si uno crea un cuadrado de 10 codos 
sagrados egipcios el resultado en su rectángulo Áureo es 3,1416 
o sea 6 codos sagrados. La cámara está compuesta de dos 
cuadrados de 10 codos sagrados de longitud, dando como 
resultado en su rectángulo áureo un espacio o cubo de longitud 
3,1416 o sea un cubo de 6x6x6 o el numero 216, lo que los 
griegos llamaban la Razón cubica. Todos los números de la 
cámara del rey de la gran pirámide aparecen en el acrónimo 
INRI a través de su gematría, también el numero 50 o la letra 


Num, numero sagrado para Moisés como imagen de la creación, 
si uno multiplica el número 50 x un codo sagrado egipcio el 
resultado es 26,18 o lo que es igual al cuadrado del numero q. 
En la cámara del rey de la gran Pirámide se encuentran los 
números más importantes de creación, el numero 3,1416 
relacionado al número 6, el numero 2,618 relacionado al número 
5 y el numero 10 la letra Yod o lota en griego. Un dato 
interesante si se resta el numero 3,1416 al cuadrado del numero 
Phi 2,618 el resultado es el numero 0,5236 o sea el codo sagrado 
egipcio el cual existe como un nexo entre el numero 71 = 3,1415 
y el Phi 2,618. 


¿Que vemos reflejado en la cámara del rey de la gran pirámide 
cual es su significado?, Posiblemente el numero 3,1415 o sea el 
espacio, convirtiéndose en tiempo. La herramienta para medir 
tanto espacio como tiempo para la cultura egipcia es el codo 
sagrado egipcio. 


El símbolo de la coronación en ramas arbóreas es muy antiguo, 
se puede descubrir en textos grecolatinos asociados a la 
iniciación de dioses como Hermes, Dionisio o Júpiter, pero su 
expresión más antigua se percibe en el mito de Osiris y la Rama 
Ima, u Osiris coronado en luz, el cual era representado como 
Rama arriba del pilar fundamental de la creación, el dios Sth en 
su versión arquitectónica y geométrica conocido como el pilar 
Djedi, su significado mas arquitectónico se encuentra 
representado en las cuatro aristas de la gran pirámide. Este 
Símbolo era dibujado en los papiros más antiguos, como una 
rama sobre el pilar o el símbolo del dios Sth La corona de 
espinas es un símbolo de la Rama Ima, y Cristo crucificado es un 
símbolo del pilar fundamental como también del Tropeum 


romano. 


R 
eflexiones sobre el templo y su métrica 


Las reglas de albañil más antiguas como el codo sagrado egipcio 
o codo de 0,5236 m, fueron organizadas para ser leídas como 
alfabetos y por lo tanto, estructuradas como un lenguaje 


simbólico cuya materia es la piedra. Esta regla funcionaba como 
un fractal del número 6 que en la antigiiedad simbolizaba al 
verbo creador. 


El arquitecto egipcio pensaba en porciones de verbo al organizar 
espacios sagrados. 


En Egipto se buscaba la creación de espacios que resonaran en la 
luz, una forma en la cual la geometría actuaba como soporte 
para las letras. Esta regla de albañil comenzaba en la pulgada 1, 
con el símbolo de “Atum Ra” la joya en el loto, que surgía como 
un cristal en el corazón del gran arquitecto y terminaba en la 
pulgada 28 en el logo grama de los sonidos “Ou”, con forma de 
gorrión que en el codo sagrado se lo grababa 2 veces al final de 
la regla, uniendo la simbología de la “vesica piscis” y el sonido 
“Ou”313. 
De este logo con forma de 2 gorriones que simbolizan al verbo 
creador, surgió la mitología de los querubines del arca de la 
alianza. 


Estos sonidos en particular representan al verbo y pueden 
traducirse como “luz y fuerza de vida” , epítetos de dos de los 
Dioses más importantes del Egipto anterior a la unificación, 
como el Dios “Jnum, el eterno alfarero”,314 también conocido 
como “Sol monádico”, Dios con forma humana y cabeza de 
carnero, adorado como patrono del río Nilo y la divinidad u 
arquetipo “Shu”,315 aliento dador de vida, la palabra entendida 
como luz y andamio empujando y sosteniendo el espacio 
cósmico. Ambos llevan el carácter “Ou” el gorrión en sus 
nombres y nos dan una idea del significado implícito en este 
carácter, que con el paso de los milenios dio nacimiento a la 


letra hebrea “Vav”, heredera de toda esta simbología. 

Letra o símbolo que se encuentra oculto en el nombre “Boaz” y 
aporta la letra “O” al nombre. Dentro de la cosmología egipcia 
existía el ideario de crear espacios con cierta métrica lumínica, 
composición de la materia resonando en la luz. 


La regla de 28 pulgadas o de 0,5236 m surge de multiplicar el 
número Tr por 6. La imagen implícita en este continente es el del 
verbo sobre el espacio, fecundando y dando vida a los 
hexágonos geometría fundamental a la que puede ser reducido el 
número 3,1416. 


Un dato curioso: si realizo un círculo cuyo diámetro sea 2 codos 
sagrados y lo divido por 6, obtengo un hexágono cuyo perímetro 
es el numero rr. y si dibujo 2 círculos cuya Vesica Piscis316 sea el 
codo sagrado, obtengo con muchos decimales la medida del Pez 
que era un número sagrado en la antigúedad, ya que representa 
la raíz de 3. Si sumo al codo sagrado de 0,5236 m el número Tr 
obtengo la cifra 55,5 número divino considerado Piedra 
perfectamente pulida o piedra fecundada por el verbo. Estos 
números están implícitos en los espacios más sagrados de la 
antigiiedad, tales como el “Sancta sanctórum” del templo de 
Salomón y la cámara del Rey de la gran pirámide. 


En ambos casos, si creamos un espacio de 10 codos sagrados y 
lo tomamos como base, dibujamos un rectángulo áureo, el 
rectángulo en su lado menor medirá 3,1416 mts, es decir 6 codos 
sagrados. El vocablo Hebreo “Dvir.” cuyo significado es 
“verbo”, lugar donde estaba depositada el arca de la alianza, 
posee una geometría de 216, igual a las frases hebreas “Aliento” 
y “león”, número representativo de objetos culturales cuya 


métrica es lo cósmico. Este número representa 3 veces el verbo 
o razón cúbica de 6*6*6, cubo perfectamente pulido de 6 codos 
de ancho, cuyo lado medirá 3,1416 m. 


De esta forma podemos, determinar que el espacio sagrado “Fiat 
lux” gira de “forma aurea” alrededor de un cubo de 6*6*6 cuyos 
lados miden 3,1416, como una forma paradigmática de motor 
hexagonal o cúbico. En la poesía árabe se llamaba al Dvir. con 
el nombre de Biblos. Esto resulta interesante porque la 
geometría de la palabra Biblos es 314, en una referencia 
inequívoca al número T. 


La palabra “Hekal”3170 santo, el espacio sagrado delante del 
“Dvir.”, posee una geometría de 63, igual que el vocablo 
silencio y vocablo número 6. Esta palabra, que suele traducirse 
como templo o gran construcción, proviene de la raíz 
etimológica de la cultura Acadia “E-gal” cuyo significado es 
“Gran barco”. Es posible que el tratamiento que se le diera en la 
Antigúedad a estas entidades numéricas sea el de un continente 
en el centro del océano cósmico. 


En cuanto al aspecto geométrico de estas construcciones como el 
Dvir., cuya geometría es 216, vemos que contiene el “arca de la 
alianza” cuyo número representativo es 6*6*6 o Arca de Dios 
“Arun Elohim” con el número de 7*7*7, Con todo esto, 
podemos determinar que estos espacios funcionan como 
potencias numéricas que se expresan como cajas matemáticas 
unas dentro de otras, como si se tratara de un libro, cuyo 
continente es el número Tr. Los egipcios representaban al número 
3,1416 en la forma de un cubo filosófico de lado 6. Este 
arquetipo geométrico da nacimiento al logo con forma de cubo 


del nombre divino “Pth” Pi-tah318 Gran Arquitecto Universal, el 
principal demiurgo creador junto con el Dios Thot de toda la 
cosmología egipcia. 


E 
l Oriente 


La figura del oriente es importante en el grado dándole un 
carácter antiguo y metafísico. El oriente como símbolo del saber 
durante la edad media estaba representado en la figura del Rey 
mítico “Preste Juan” que gobernaba solo en los confines del 
mundo con toda la riqueza de la antigiiedad, Marco Polo lo 
menciona en su obra “Il. Milione (El millón) libro que 
comúnmente llamamos los viajes de Marco Polo, el nombre del 
libro “Il. Milione ” es simbólico aparece en numerosas obras de 
literatura universal o nombres de dioses ancestrales como el dios 
de la eternidad el dios He o el dios que representa al número 
“Un millón” o sea a un número infinito. El verdadero lugar del 
oriente para el mundo antiguo, era el lugar donde nacen los 
vientos, la casa del dios egipcio He o la casa de Tritón en la 
Antigúedad los límites de la tierra y por supuesto un número 
infinito. 

Después de la destrucción de Jerusalén y del Templo de 
Salomón por Nabucodonosor II (cerca al año 587 antes de la era 
vulgar.), los habitantes de aquella ciudad fueron llevados 
cautivos a Babilonia. La deportación ocurrió en varias fases y 
afectó casi con exclusividad a las clases altas. Estos hechos se 
describen en los libros bíblicos de Reyes, Jeremías y Crónicas. 


Algo interesante como menos en la leyenda sobre el cautiverio 
del pueblo de Israel. El nombre del rey Babilónico 
Nabucodonosor representa un símbolo, la gematría de su nombre 
o el valor numérico de sus letras, dan como resultado el numero 
“666” o 216 que es múltiplo de 6x6x6 al igual a la palabra 
hebrea Dvir “el santo de los santos”, el lugar de descanso del 


arca de la alianza o Arca de Dios “Arum Ha Kadosh” cuya 
gematría es 666 o 6x6x6 cuyo resultado es 216. 


Este número alude a la cuadratura del círculo al igual que al 
concepto de Razón cubica descripto por Vitruvio en su obra 
magna “Los 10 libros de arquitectura”. 


En la Biblia, libro de Daniel 3:1 El rey Nabucodonosor hizo una 
estatua de oro cuya altura era de sesenta codos, y su anchura de 
seis codos; la levantó en el campo de Dura, en la provincia de 
Babilonia. La estatua que Nabucodonosor hiso construir, medía 
60 codos de alto por 6 codos de ancho, estaba constituida por 6 
metales diferentes, si multiplicamos 60 codos usando el codo 
más sagrado de todos, el codo egipcio el resultado es este: 60 
codos x 0,5236 dan como resultado 31,416 en una referencia 
inequívoca al número Pi. Esto mismo se da al estudiar el corte 
de la gran Pirámide de Egipto, su altura en codos es 180 de los 
cuales los últimos 60 dan como resultado el numero 31,416. Si 
realizamos un rectángulo áureo a partir de un espacio o cubo de 
10 codos sagrados “el espacio simbólico entre las alas de los 
querubines” su resultado en codos es un espacio o cubo de 16 
codos sagrados de los cuales los últimos 6 codos dan como 
resultado 3,1416 la diferencia para que este espacio sea 
realmente Áureo es de 9 cm, el numero del arco iris o el camino 
del medio. 


Existe un aspecto de Hermes u Hermes femenino llamada Diosa 
“Iris” cuya traducción es “Arco iris”, Al le rad en la mitología 
griega es hija de “Taumante” cuyo significado es “maravilla” o 
“milagro”, Dios marino primordial al igual que el dios tritón y la 


oceánica “Electra” una estrella de la constelación de las 
“pléyades”, a la Diosa “Iris” se la consideraba hermana de las 
“Harpías” en la “Tlíada" y se la nombraba como mensajera de los 
Dioses, papel que en la Odisea está reservado a Hermes. La 


» c 


diosa Iris está casada con “céfiro” “aliento divino”, viento del 
Oeste y es la mensajera de “Hera”, esta comparte el caduceo o 
vara de “Hermes”. Lleva un jarro del agua de “Estigia” del 
verbo “odiar, detestar”, una fuente de agua de la región de 


“Arcadia”, que terminaba en el infierno. 


También personificaba a un río del Hades, el nombre “Iris” tiene 
una base etimológica indoeuropea que proviene del vocablo 
“wei” (doblar, torcer, arco), con lo cual se da una interesante 
reflexión ya que todos estas alegorías y mitos están fundados en 
la luz y en los Arcos, idea ancestral de que el universo flota en 
las aguas del tiempo, y la tierra es una espacie de isla o barco, 


donde todas las cosas están contenidas. 


El primer arco contemplado por el género humano fue el arco 
lunar, y la imagen paradigmática de los “Arco iris”. 

La palabra iris, en griego “pic”, tiene una particularidad, la 
letra “Rho”, con forma de “P” latina, tiene su génesis en el logo 
con forma de boca perteneciente al culto a “Ra”, representa 
números y fracciones y esconde al número 3,1416, el centro 
rector u maestro de todos los números. La inicial del nombre 
“Iris” es la letra lota, con forma de “IT” latina cuya génesis, al 
igual que la letra “Yod” hebrea, es el logograma egipcio 
perteneciente al culto al Dios egipcio “Set”, conocido como 
aliento todo consumidor. 


Por lo tanto, si analizamos la palabra como si de un anagrama se 


tratara, se puede observar que el aliento o génesis del mundo 
interpretado como “aliento divino”, se envuelve alrededor de la 
letra “Rho”, es decir, el número rr. 


L 
a colina fundamental 


La forma tradicional con la que fue venerado Apolo en el 
período griego arcaico, era la del cubo, al que se le daba el 
nombre de “Plinto”, su significado es “ladrillo” representa un 
pedestal ritual, de este cubo de mármol vio la luz el mito de la 
duplicación del cubo uno de los 3 grandes problemas clásicos de 
geometría griega, junto con la trisección del ángulo y cuadratura 
del círculo representan un compendio simbólico, los 3 casos 


giran alrededor de ver en el número Pi, la génesis del mundo 
natural. Nótese el parecido de todos estos términos relacionados 
al culto a Apolo cuyo motor simbólico es el numero Tr: Plinto, 
Pitón, Pito, Pytión y en egipcio jeroglífico Pitah). Estos vocablos 
están basados en el enrollamiento de una espiral aurea alrededor 
del número 3,1416 visto este número como un cubo filosófico de 
lado 6, es por esto que el carácter era sagrado en la antigitedad y 
se usaba como inicial de perímetro y periferia y no al revés. Las 
ciudades en Egipto se las llamaba 71, el carácter representativo de 
ciudad era el de un círculo dividido en 4 cuadrantes, símbolo 
usado hasta bien entrada la edad media para representar a las 
ciudades en el Medioevo. La traducción del carácter de casa en 
Egipto se pronunciaba, rr un ejemplo de esto es Pi, Ramsés, la 
ciudad de Ramsés. 


El logo griego Tr, nace en Egipto del carácter cúbico 
inicial del nombre divino “Pitah”, “Gran arquitecto universal” o 
“sran alfarero”, el título de arquitecto más antiguo. La 
interpretación de este símbolo, uno de los más antiguos de la 
humanidad, era percibir al universo como una abstracción o 
cubo filosofal de lado 6, creado con porciones del número 
3,1416, un hexágono o cubo perspectiva do como continente del 
mundo. Este mito fue heredado del mundo indoeuropeo y del 
Egipto más arcaico. Si traducimos estos logos se debería leer: La 
colina o cubo fundamental, flotando en el océano cósmico, 
coronado por un árbol sagrado o sea coronado por los números. 
Esta historia es similar al mito del pueblo de Sumer que veía en 
la palmera un poste fundamental en cuya cúspide se encontraba 
la piña sagrada, muy similar al Onfalo griego o el Ra egipcio, 
cristal simbólico y corazón numérico de la deidad “Pitah”. 


Apolo era representado con una lira y como deidad 
patrona de las musas se le dedicaban himnos que eran llamados 
““peanes”. La lira su principal instrumento la recibe como regalo 
de manos del Dios Hermes. Apolo, para los pitagóricos, 
representaba a la monada o el “Uno”. Plotino, escritor 
neoplatónico, traduce el nombre como “no muchos”. Para 
Heródoto, el Dios Apolo representa al Horus egipcio. En su 
versión más arcaica, fue adorado en la forma de un “plinto”, un 
pedestal ritual o cubo de mármol, al cual se le rendía culto y 
cuya traducción del griego es “ladrillo”. Apolo surge a la vida, 
según la mitología griega, de una palmera, algo común a muchos 
Dioses de la antigiiedad, que son creados o logran la apoteosis 
debajo de árboles sagrados. En este punto, existe un paralelismo 
o sincretismo religioso con el logro de la iluminación de Buda, 
el cual se sienta a meditar debajo de un árbol sagrado y logra la 
liberación. 

La palmera, como símbolo del pilar fundamental de la 
creación, era el arquetipo más representado en frisos en Sumeria, 
terminaba en un símbolo con forma de piña sagrada, logo similar 
al “Omphalos” griego utilizado en el oráculo de Delfos, cuya 
forma tridimensional se parece a una piña que poseía un agujero 
en la tapa de la misma de donde el oráculo producía su mensaje. 


L 
a Ciudad Cúbica 


La ciudad celeste de Jerusalén en cuyo centro crece el árbol del 
mundo, posee las proporciones de un tablero de ajedrez, los 
tableros más antiguos usados como cuadros de trazar 
representan a la colina fundamental de la creación en cuya cima 
se encuentra la ciudad santa y el árbol del cual el mundo es un 


reflejo simbólico. 


La ciudad celeste cuyo símbolo es el universo como una 
construcción arquitectónica, representa un cubo perfectamente 
pulido, es uno de los símbolos más importantes, al igual que el 
número 15 guarismo lunar que para gran parte del mundo 
indoeuropeo encarna a la festividad de la luna, el retorno de la 
luz o Sabbat, las 3 puertas de entrada a la ciudad Santa las cuales 
en muchos cuadros de diferentes épocas se encuentran 
coronadas en su clave con una cabeza sobre una pica bien 
podrían tratarse de un símbolo solar. 


Si estudiamos las características que rodean a las 
ciudades míticas a lo largo del mundo antiguo o las ciudades 
mágicas como la Jerusalén celeste, todas estas poseen rasgos en 
común puede ser rastreados sus orígenes hasta los albores de los 
más antiguos planos de trazar de la cultura indoeuropea ejemplo 
de esto son los Mándalas constructivos divididos en espacios de 
8 cuadrantes x 8 llamados Ashtapada diagramas Arquitectónicos 
con un eminente sentido sacerdotal los cual se usaban tanto para 
construir templos como también casas, pero estas como un 
reflejo del universo. 


El Ashtapada es el antecesor del Chaturanga el Ajedrez 
Hindú, en la cultura del Valle del indo el diagrama divino 
Ashtapada se encuentra relacionado al Monte Kailas el cual es 
considerado por los pueblos del Asia central como el pilar 
fundamental de la creación y centro del mándala del mundo, al 
igual que el mítico monte Merú o Sumerú el cual se encuentra 
según la mitología del Asia en el centro del universo, que para 
aquel ideario representaba el centro de la tierra, un dato curioso 


sobre este mito muchos de los números asociados al monte Meru 
son cercanos al número Tr. 


Todos los diferentes tipos de juegos y artefactos sagrados 
del mundo antiguo que poseen una estructura mandálica de 
círculos concéntricos y un cubo en su centro se encuentran 
relacionados a la construcción simbólica de espacios, estos 
poseen una grilla compositiva de 8 cuadrantes x 8 dando como 
resultado el número maestro 64, numero asociado a lo universal, 
un claro ejemplo de esto son el I-Ching el libro del Cambio 
continuo el cual posee una grilla simbólica de 64 cuadrantes y el 
ajedrez chino, el juego de Li-ubo antecesor de todos los modelos 
de ajedrez del mundo antiguo ya que es el más antiguo juego de 
tipo mandalico en el cual las fichas son llamas ejercito 
poseyendo el mismo una estructura de 8 cuadrantes x 8 similar 
al ajedrez moderno, este juego tenía por objetivo lograr 
conquistar el centro del tablero que representaba al monte Meru, 
o la montaña fundamental de la creación al igual que en el I- 
Ching en cuyo centro el diagrama 52 representa a una montaña 
sagrada coronada por una árbol. 

Una anécdota relacionada con la creación I-Ching, 
describe al emperador amarillo Fu-xi como fuente de su 
creación, aquel al observar una tortuga saliendo del río Amarillo, 
pudo obtener los 8 diagramas fundamentales asociados a los 8 
puntos cardinales del mundo antiguo y crear el Pa kua. En el 
centro de este mándala o mapa sobre la tortuga que sirve como 
apoyo y sostén al mundo se encuentra un cuadrado mágico 
llamado Lo shu, este posee 9 celdas con números que sumados 
en las 8 direcciones del espacio dan como resultado siempre el 
número 15, “numero lunar”. Cuenta la leyenda que Fu xi el 
emperador amarillo nació al oriente en una isla de la cual brota 


simbólicamente la leche de la inmortalidad. 


La ciudad cúbica o ciudad celeste de Jerusalén fue 
motivo de estudios más o menos extensos durante el Medioevo, 
de estos ejemplos los más representativos los encontramos en 
textos como comentarios del Apocalipsis por el Beato de 
Liébana, un monje asturiano que vivió en el siglo VI, el artista 
empleó un tipo de perspectiva abstracta, familiar al lector 
medieval, representó a la ciudad como vista de arriba y 
desplegando sus fachadas en cada una de las caras del plano hoy 
conocido este diagrama como método Monge. La ciudad celeste 
de Jerusalén dibujada en estos manuscritos era cubica al igual 
que la aparece en el manuscrito Del siglo XI, conocido con el 
nombre de Apocalipsis de Sanit-serve. 


La tónica en estos manuscritos medievales es mostrar la 
ciudad en forma cuadrada o cubica, con 12 puertas en total, 3 a 
cada lado, estas puertas son de estilo medieval o de medio punto 
en cuyo centro se encuentra una perla cerca del arco en su clave, 
se puede leer en el Apocalipsis. “Las doce puertas eran 12 
perlas, cada puerta formada por una sola perla.” También 
podemos leer y encontrar paralelismos simbólicos entre todas 
estas alegorías con el libro del apocalipsis en él se habla del 
árbol de la vida en medio de la ciudad celestial: “En medio de la 
plaza de la ciudad y en las dos orillas del rio se encuentra el 
árbol de la vida, que da 12 cosechas, produciendo sus frutos 
cada mes”. 


Todos estos símbolos mayores se pueden reducir en una 
construcción arquitectónica de 8 cuadrantes x 8 formando un 
cubo perfecto en cuyo centro se encuentra el árbol sagrado, para 


el mundo antiguo el centro de la tierra, la muy probable 
ubicación de esta construcción simbólica conocida como la 
caparazón de la tortuga, el sostén de la tierra y cuna del árbol 
sagrado o árbol de la vida sea el lugar donde nacen los vientos, 
la casa de tritón. 

Homero en su odisea solo roza esta dimensión, como siempre 
cuando habla de realidades espirituales, se expresa por alusión: 


“Al cabo del puerto un olivo de larga cabellera, y cerca de él la 
gruta amable, oscura, consagrada a las ninfas que se llaman 
náyades. En su interior hay copas y ánforas de piedra, donde las 
abejas conservan la miel; Allí hay también altos telares de 
piedra, en los que las ninfas Tejen telas color púrpura, 
maravillosas de ver, Allí el agua mana sin cesar. Dos son sus 
puertas; Una que desciende al Bóreas, está hecha para los 
hombres, la otra, vuelta al sur, posee carácter más divino; Los 
hombres no la atraviesan pues el camino de los inmortales. 


S 
ímbolos Indoeuropeos 


Dentro de la cultura indoeuropea existen una gran cantidad de 
mitos, y leyendas donde la cueva, el montículo que 
posteriormente se transformo por medio de la arquitectura en la 
cúpula y la pirámide fueron las formas elegidas para representar 
a la colina fundamental de la creación, el pueblo indoeuropeo 
descubrió en estas formas el continente del mundo, 
representaban en su conjunto al orbe en su figura de Gran barco 
flotando en las aguas del Océano cósmico. 


En el caso de las pirámides funcionan como metáforas de la 
colina fundamental y de las puertas de la Dwt el inframundo, 
revelan la forma geométrica dentro la cual el universo esta 
contenido, tan exquisita es esta arquitectura que realizando un 
rectángulo áureo de la cámara real, alegoría de la cueva 
primigenia se obtiene como resultado en su lado menor el 
número rr con la sutil diferencia que este espacio no es áureo 
solo por 9 cm. La cueva fue el primer templo como lo atestiguan 
muchas cavernas del periodo neolítico a lo largo de Europa y el 
norte de África, en cuyo interior se le rindió culto al héroe 
muerto cubriéndolo con ocre y ramas en este hecho se puede 
vislumbrar el primer signo de proto escritura y el nacimiento del 
pensamiento abstracto simbólico, con el avance de las culturas y 


la comprensión de que en esencia todo es número este espacio se 
volvió cúbico. 


En muchos de estos templos representativos de la colina 
fundamental de la creación se encuentra un espacio interior 
como un cubo doble como es el caso de la Gran Pirámide o uno 
triple como es el caso del templo de Salomón. Dioses como 
Apolo en Grecia fueron reverenciados con altares cúbicos. Mitos 
como el de la duplicación del cubo ligado al culto a Apolo o la 
trisección del ángulo fueron de los mayores misterios de la 
geometría acercando al aprendiz el secreto de la muerte final y el 
lugar donde el héroe adquiere la apoteosis del geómetra por 
asimilación a Dédalo el primer Arquitecto. Todo este compendio 
de símbolos mayores como ser el Domo, la pirámide y el cubo 
como también el árbol sagrado y el pilar representan símbolos 
de la Dwt el inframundo, que en el Egipto de las primeras 
dinastías estaba reservado al centro de la tierra como a la estrella 
Sirio la estrella del Can, los grabados más antiguos de estrellas 
de 5 puntas dentro de un circulo se encuentran en Egipto 
asociadas a la estrella Sirio como a la Dwt, el inframundo. 


Existen otros mitos donde el Héroe adquiere la apoteosis 
al retornar a su tierra natal, este el caso de Ulises en la Odisea, el 
héroe retorna a la mítica isla de Ítaca después de salir victorioso 
en la guerra de Troya y tras 20 años regresa a su reino 
convirtiéndose en Rey y recobrando el amor de su esposa 
Penélope, la guía espiritual de Ulises es Palas Atenea la diosa de 
la sabiduría en esta isla se encuentra una cueva donde brota la 
miel y se esconden piedras preciosas ahí Ulises adquiere la 
eternidad la muerte última, al beber del néctar de la 
inmortalidad, el lecho nupcial de Ulises en el capítulo final de la 


Odisea personifica una metáfora del árbol sagrado que es una 
imagen del mundo entero. Todas estas formas aluden al mito 
indoeuropeo del caparazón de la tortuga, la génesis de muchos 
de los templos cupulares del mundo como es el caso de la Stupa 
en Asia central o la tumba del Rey Atreo en Micenas. Existe un 
misterio geométrico en la Poesía de Homero, en el conjunto de 
cantos de la Odisea como también el más antiguo nombre del 
Oriente para la cultura indoeuropea, la palabra Ítaca la isla 
donde Ulises se reencuentra con su esposa y por lo tanto logra la 
apoteosis posee un carácter oculto, la letra griega 71 con lo cual 
el nombre de la isla deberá leerse Pitaka, esto se puede 
corroborar al leer los capítulos finales de la Odisea donde 
muchos de los compañeros de navío de Ulises son 
representativos del número Pi, esta palabra indoeuropea aparece 
en varias culturas asociada a la construcción como ser el nombre 
del más antiguo dios de la arquitectura en Egipto conocido como 
Gran arquitecto del universo, o gran alfarero su nombre en 
caracteres jeroglíficos se pronuncian en las frases Ptah, Pitah o 
“Pitah ka” cuya traducción es el “Ka del dios Pitah”, de esta 
deidad surge el carácter sr más antiguo. 


El dios Apis el heraldo de “Pitah”, su Ka, o energía vital, 
se encontraba representado en la constelación del toro, símbolo 
de suma importancia la pierna del Toro en el cielo representaba 
en Egipto al Dios Sth, la pierna de Set cuyo epíteto más 
importante es el Pilar fundamental de la creación, en cuya 
cúspide se encontraba la rama Ima u Osiris coronado en la luz, 
de este arquetipo ligado a los dioses Sth y Osiris surge el logo 
grama de la letra hebreo Yod, funcionan en su conjunto como el 
arquetipo más antiguo de árbol sagrado de la cultura 
indoeuropea. El símbolo de la Pata del toro fue muy importante 


en el ritual de apertura de la Boca en el ritual de salida a luz del 
día conocido como el ritual o libro de los muertos, simbolizando 
al objeto ritual con el cual se le devolvía el poder de hablar al 
difunto y por lo tanto de crear con la palabra. 


Todas las constelaciones como ser el Perro con el manantial, el 
toro, y el tigre son constelaciones que se encuentran en línea 
recta en el cielo y se usaban en la antigiiedad como marcadores 
de la llegada de las lluvias, fundamentalmente la estrella Sirio 
que anunciaba en Egipto la crecida del Rio Nilo y la época de 
los Monzones en Asia central, los primeros calendarios del 
mundo como el Sotíaco en Egipto fueron estructurados 
alrededor del la estrella Sirio con este propósito. La estrella 
Aldebarán, cuyo significado en árabe es “la que sigue” por 
seguir en apariencia a las Pléyades se usaba como marcador en 
el hemisferio norte del equinoccio de primavera y por lo tanto de 
la llegada de los campos verdes el comienzo de las lluvias. 


La imagen paradojal del oriente, cuyo simbolos agrupados son 
una cabeza (La isla) y un paisaje exótico en su fondo con forma 
de Pie, podría tratarse de un antiguo mapa de la tierra y el lugar 
de entrada a la Dwt, el inframundo egipcio. 


E 
| Simbolismo del Tablero de Ajedrez 


Es posible que el origen del juego Actual del Ajedrez se remonte 
al siglo IV entre la frontera actual entre India e Irán, 
originalmente poseía un carácter lúdico sacerdotal se buscaba a 
través del juego, la creación de un paradigma, un mapa y una 
forma de construcción interior a través de ciertos movimientos 
circulares con piezas de terracota al derredor de un arquetipo 
mandalico, cuya estructura estaba compuesta por una tabla de 64 


módulos en cuya superficie y en su centro se encontraba 
representada la casa de la deidad o casa de Brahmán, un espacio 
sagrado donde sacerdotes se recreaban en largas tenidas en 
busca de la apoteosis del geómetra. Se puede encontrar una 
analogía constructiva entre el mándala o tabla de Brahma, y la 
disposición o regla de cómo construir espacios sagrados en India 
asimilables al mito de la colina fundamental de la creación y las 
reglas del juego antiquísimo Chino de Liu-bo que al igual que 
los espejos TLV de la dinastía Han, representan para la cultura 
indoeuropea la forma fundamental del universo. En el caso del 
juego Liu-bo es el más antiguo juego que usa piezas llamadas 
peones y ejercito, datado el tablero encontrado más antiguo, en 
el siglo XV a.C. 


El juego actual del ajedrez deriva de todos estos tipos de 
arquetipos mandalico y módulos usados en la construcción sacra 
pero evolucionaron con el paso del los siglos hacia un juego de 
estratagemas militares volviéndose muy populares alrededor del 
siglo VI en la India. Esta teoría se confirma en parte por los 
primeros registros literarios persas y por el análisis de la 
etimología de las palabras utilizadas en el juego. Fue transmitido 
al Occidente medieval por medio de los persas y los árabes, 
como lo atestigua, entre otras cosas, la expresión de “jaque 
mate” que deriva del persa Shah: Rey y el árabe Mat: “Ha 
muerto”. En la época del Renacimiento se cambiaron algunas 
reglas: la reina y los alfiles recibieron mayor movilidad y desde 
entonces el juego adquirió un carácter más abstracto y 
matemático alejándose de su modelo concreto, la estrategia, sin 
perder, no obstante, los rasgos esenciales de su simbolismo, El 
antiguo modelo estratégico del ajedrez hindú llamado 
Tchaturanga sigue siendo evidente en la posición inicial de las 


figuras, en ella se reconocen los dos ejércitos colocados según el 
orden de batalla usado en el oriente antiguo, la tropa ligera, 
representada por los peones, forma la primera línea; el grueso 
del ejercito lo constituye la tropa pesada carros de guerra 
(torres), caballeros y elefantes de combate los alfiles; el rey con 
su dama o concejero permanecen en el centro de las tropas. 
Tchaturanga es el nombre que designa al ejército hindú 
tradicional compuesto de cuatro angas: elefantes, caballos, 
carros y soldados. 


En la versión original del ajedrez, la pieza (al fil) representaba a 
un elefante que llevaba una torre fortificada en su lomo. La 
representación esquemática de una cabeza de elefante en 
manuscritos medievales, pudo ser tomada por un birrete de 
bufón o una mitra convirtiendo a la pieza en lo que es hoy 
actualmente. 


La forma del tablero corresponde al tipo clásico del 
Vastu-Mandala, o Vastu shastra, cuya traducción se puede 
interpretar en la frase “teoría para la Construcción de una casa”, 
la construcción teórica de un espacio cultural con características 
religiosas, esta cuadricula está basada en una serie de tratados 
técnico-religiosos que reúnen los distintos preceptos que deben 
respetarse a la hora de diseñar un edificio para cualquier uso, ya 
sea una vivienda o un templo. 


De acuerdo con el hinduismo, el Vastu Shastra considera que el 
universo está compuesto por cinco elementos: tierra, agua, 
fuego, aire y vacío, y que el diseño de un edificio debe conseguir 
una relación equilibrada entre ellos. 


En su significado más Universal, el combate figurado por el 


juego del ajedrez representa, por consiguiente, las fuerzas de 
acción de los elementos primarios recreando el cosmos. Es una 
transformación del caos en cosmos, el Fiat lux, por el que la 
tierra “informe y vacía” será llenada de reflejos divinos. 


La descripción más antigua que del juego de ajedrez poseemos 
se encuentra en “Las Praderas de Oro”, del historiador árabe “Al 
Mas-Údi”, que vivió en el siglo IX en Bagdad. Al Mas-Údi 
atribuye la invención o la decodificación del juego a un rey 
hindú, “Bal-hit” descendiente de Brahmán. Hay en ello una 
confusión evidente entre una casta, la de los brahmanes, y una 
dinastía; pero que el ajedrez es de origen brahmánico, lo prueba 
el carácter eminentemente sacerdotal cuyo diagrama o modulo 
de construcción de 8 celdas x 8, crea una grilla o Mándala 
cúbico de 64 módulos, recreando la colina fundamental de la 
creación, mito Indoeuropeo que se va ver reflejado en la 
construcción de edificaciones como las Stupas en Asia central y 
mitos como el de la caparazón de la tortuga en India y china 
cuya salida del domo u Óculo superior, estaba representado en 
un espacio de 9 celdas, la suma de este espacio en cualquier 
dirección de las celdas constructivas da como resultado el 
número 15, medio mes lunar, el culto a la luna como un ser 
masculino recreando su cuerpo de luz se remonta a los albores 
de la humanidad, se sabe que en Sumeria existía una festividad 
en el día 15 del mes lunar llamada Sabatú vocablo Sumerio- 
acadio que pasó a las lenguas semíticas como la festividad del 
Sabbath. 


Todos estos tipos de  mándalas reproducen al 
(Ashtapada), la colina fundamental de la creación, modulada en 
un edificio o tablero de 64 casas, esta disposición modular bien 


podría tratarse de una antigua tradición hindú, de contar 8 
planetas sagrados, el sol la luna, los cinco planetas visibles de la 
antigiedad y un astro oscuro, representado en los eclipses 
lunares, cada uno de estos planetas sigue las 8 direcciones del 
espacio, que para gran parte del colectivo indoeuropeo 
reproducía un edificio octogonal caracterizado en el lugar desde 
donde nacen los vientos, en el mundo greco latino se conocía a 
este lugar como la casa de tritón, existe en Roma un edificio del 
siglo I a.C conocido como la torre de los vientos que al mismo 
tiempo cumplía las veces de reloj solar, sirve para marcar la 
disposición de los vientos y la forma en la cual debía construirse 
dentro de la ciudad, este edificio octogonal estaba coronado por 
un tritón. 


En el tablero de ajedrez representa el campo central del 
mándala, la estación de Brahma; ocupando los 4 cuadrados 
centrales, y en tableros de 9x9, los 9 centrales encontrándose 
cierta analogía con el mito de la caparazón de la tortuga en Asia. 
El tablero o mundo fenoménico cuyo centro es Brahmán, estaba 
Simbolizado en el árbol sagrado (Brahmán como Árbol), que 
surge en el centro de este espacio cúbico de características 
religiosas, algo común a dioses ancestrales como Apolo en 
Grecia u Osiris en Egipto todos estos Dioses fueron 
representados como arboles o postes fundamentales de la 
creación. 

En síntesis el modulo y el árbol del conocimiento o el árbol de la 
vida eterna se encuentran en el centro del cielo y la tierra, en 
códices de la edad media como los descriptos por el Beato de 
Liébana, se representaba a la Jerusalén celeste como un edificio 
cubico de lado 8, en cuyo centro se encontraba el árbol sagrado, 
posteriormente el árbol fue remplazado por la iconografía del 


cordero de dios en cuya mano sostenía la vara de oro de la 
creación. 


L 
os Órdenes clásicos de Arquitectura 


Los distintos ordenes clásicos de arquitectura se distinguen por 
el estilo de sus representaciones ornamentales y por el uso del 


modulo u organicidad en la composición arquitectónica, se 
reconocen como legado de la antigiiedad 3 ordenes clásicos, 
conocidos como Dórico, jónico y Corintio agregándose tiempo 
después por los romanos el estilo Compuesto y el toscano, cada 
estilo en particular tiene diferentes capiteles y entablamentos, y 
en ocasiones se les producían en el perímetro de la columna de 
forma vertical estrías que acompañaban todo el fuste de la 
misma, el número de estrías que acompañan a la columna dórica 
es el de 20 unidades con un marcado propósito simbólico, las 
columnas de los 3 órdenes son más anchas en la base y mas 
angostas en el capitel, creando la imagen de columna esbelta, el 
propósito de angostar la columna a medida que gana altura se 
llama en arquitectura, éntasis, la clave visual del efecto en el 
fuste de la columna se debe según nos comenta “Herón de 
Alejandría”, esto corrige la ilusión óptica de la concavidad de la 
misma que sería visible por el ojo humano si la corrección no se 
hiciera. La altura de las columnas en los diferentes ordenes 
clásicos se miden y organizan visualmente en relación a su 
diámetro, por ejemplo la columna dórica, tiene una altura de 6 u 
7 diámetros, su altura esta en relación de 6 a 1 con respecto al 
ancho de su base, la columna jónica tiene una relación de 8 a 1, 
y la columna Corintia la mas esbelta de todas, su relación es de 
10 a 1, el diámetro en su base, usado como modulo construido se 
repite en su altura 10 veces. 


Todas estas relaciones modulares son simbólicas y están 
emparentadas al significado implícito que expresa el estilo en su 
conjunto, Vitruvio en su tratado clásico de arquitectura escribe 
“El estilo dórico por tener la columna más baja y por dar la 
sensación de robustez, era dedicado a dioses masculinos y el 
estilo jónico al ser mas esbelto se dedicaba a diosas femeninas”, 
el número 6 representativo de la columna Dórica, era muy 


importante en la construcción de la columna como símbolo, ya 
que encarna al fuego cósmico, atributo de muchos dioses cuyos 
templos eran construidos de estilo Dórico, el número 8 que en 
toda la antigiiedad indoeuropea estaba asociado al movimiento 
de Venus en el cielo, era usado como símbolo en la columna 
jónica, en la relación entre el diámetro de la columna y su altura, 
la cual poseía un alzado de 8 diámetros. 


Los templos de estilo jónico, eran dedicados a diosas madres, 
como ser la diosa Hera, la primer diosa que fue representada con 
un templo de este estilo, o la diosa atenea en el Partenón, el 
orden jónico se origino en el siglo 6 a. D.c, en la región de Jonia 
que se encuentra en la franja costera e islas del sudeste de Asia 
menor, fue muy popular en el periodo arcaico entre el 780 al 480 
a. D.c, Vitruvio en su tratado de arquitectura, comenta que el 
dórico tiene una base de robustas proporciones corporales 
masculinas, mientras que el jónico depende de las "más 
elegantes” proporciones del cuerpo femenino. A pesar de que no 
nombra a su fuente, esta debe estar en las tradiciones 
transmitidas de teóricos helenísticos, como Hermógenes de 
Priene, el arquitecto de un famoso templo a Artemisa en 
Magnesia sobre el Meandro en Lidia (hoy Turquía). El orden 
Jónico llego al continente desde el este de Grecia, y como estilo 
está emparentado con el orden Aeólico, que cayó en desuso al 
final del periodo arcaico Griego, este estilo se caracteriza por 
estrías esbeltas, una base más ancha y dos volutas opuestas 
llamadas rollos, en el se grababa al final del capitel y entre los 
rollos una hoja de palmera cerrada, dando la impresión visual de 
un poste fundamental, como los usados en la arquitectura de 
Sumer, ó sea un poste simbólico como eje del mundo. 


Vitruvio escribe en el libro (IV) de su tratado de arquitectura, lo 


necesario para el dibujo de las volutas y su posterior labrado en 
piedra, “Las únicas herramientas son una regla, un ángulo recto, 
(para establecer un punto-medio) y un compas” Por debajo de 
las volutas, la columna jónica puede tener un gran collar o 
bandas que separa el capitel del eje estriado, la tapa o losa de la 
columna esta enriquecida con Óvolos y dardos, ornamentos en la 
terminación de la columna entre las volutas y la tapa, cuya 
forma es rectangular a diferencia de la losa o terminación de la 
columna dórica cuya forma es un cuadrado perfecto, dando 
terminación al Abaco. Esta forma final de la columna o ábaco se 
enrolla en espirales en el jónico, en el corintio se estiliza y en el 
dórico solo es una losa con forma de cuadrado, lo cual nos lleva 
a interesantes reflexiones, si estudiamos las columnas desde su 
aspecto geométrico y viéndolas desde su base como si 
miráramos a través de su eje, la columna Dórica, esconde el 
secreto de la cuadratura del círculo, ya que presenta la imagen 
de un cuadrado circunscribiendo una serie de círculos 
concéntricos, la columna jónica encierra el misterio de las 
espirales y el número emblemático de 3 como también el 8, 
números representativos del movimiento de Venus en el cielo, y 
el estilo Corintio personifica una síntesis entre los dos estilos 
anteriores y supone un coronamiento en la luz como símbolo de 
la salubridad eterna que muchos llamaban inmortalidad. 


El estilo Corintio es el último de los tres estilos clásicos y fue 
desarrollado durante el siglo IV, A.c. lleva el nombre de la 
ciudad de Corinto, con el que estuvo emparentado, el ejemplo 
más antiguo de estilo Corintio fue levantado en el templo de 
Apolo en Epiduro en Bassae, en la región de Arcadia alrededor 
del año 450 — 420 a.C. No es parte del orden del templo en sí, 
que tiene una columnata dórica que rodea el templo y una de 
orden jónico en la cella del recinto. Una sola columna corintia se 


encuentra libre, centrada en la cella, como ejemplo de una 
columna votiva, en el período arcaico griego se adoraban a 
dioses o arquetipos celestes en la forma de columnas votivas que 
terminaban en un busto, como en el caso del dios Hermes, que 
era adorado en la forma de una columna de piedra de cuatro 
lados, el nombre Hermes, deriva del vocablo griego herma, cuyo 
significado es piedra o pilar, en la región de arcadia nacieron 
muchas de las deidades que después fueron adoradas en el resto 
de Europa, como ser el dios “Hermes” al cual los romanos 
llamaban mercurio, la diosa “Iris”, o el dios “Pan”, todas estas 
deidades fueron adoradas primero como pilares votivos de 
piedra, en esta región, la cuna de los dioses, curiosamente el 
nombre Arcadia en griego significa la región donde nace el 
principio de la construcción, o causa primera de ella. 


Un capitel corintio cuidadosamente enterrado en la antigitedad 
en los cimientos circulares del “tholos” de Epidauro se recuperó 
durante las campañas arqueológicas modernas. Su presencia 
enigmática y magnifica conservación han sido explicados como 
un enterramiento de un escultor para que los canteros de las 
futuras generaciones tuvieran un modelo a seguir de este estilo, 
este capitel, el más antiguo conservado de estilo corintio, se 
encuentra en la actualidad en el museo arqueológico de 
Epidauro, es posible que el estilo corintio haya comenzado como 
una forma de adoración o culto al dios Apolo o a su hijo 
Asclepios, el dios de la medicina y la salubridad en Grecia, que 
los romanos llamaban Esculapio ya que el pilar corintio más 
antiguo se encuentra dentro de un templo a Apolo, en la ciudad 
de Epidauro en la región de Arcadia, ambos dioses eran 
considerados padres de la medicina y la salubridad, Más tarde, el 
escritor romano Vitruvio relata que el orden corintio había sido 
inventado por Calímaco, un arquitecto y escultor griego que fue 


inspirado por la visión de una canasta que se había dejado en la 
tumba de una niña. 


Algunos de sus juguetes estaban en él, y una baldosa cuadrada 
había sido colocada sobre la canasta, para protegerlos de la 
intemperie, una planta de acanto había crecido a través de la 
cesta tejida, mezclando sus espinosas hojas profundamente 
cortadas con el tejido de la cesta, dando la impresión de un 
capitel en el suelo, mostrando las flores de acanto por debajo de 
la losa de piedra, de esta forma simbólica el escultor Calímaco, 
al ver la cesta en la tumba de la joven crea el capitel de este 
estilo, relato que solo aparece en el libro de Vitruvio no se 
conocen otras fuentes documentales del mismo, el estilo 
Corintio se extendió por todo el mundo indoeuropeo hasta llegar 
a la india, donde se pueden ver en la región de “Gandhara” al 
norte de Paquistán columnas de un estilo único coronadas con 
imágenes de buda en lugar de la característica flor de acanto de 
los pilares tradicionales griegos, la planta de acanto fue usada en 
la antigúiedad como planta medicinal y se acostumbraba dejarlas 
en los cementerios del mundo mediterráneo, “creando la imagen 
de un florecimiento en una muerte simbólica”, existen ciertos 
paralelismos interesantes entre el pilar fundamental de la 
creación en el Egipto arcaico y el capitel de estilo corintio del 
mundo griego, el dios Osiris era representado como rama, 
coronando un pilar, el cual simbolizaba al dios Set, esta imagen 
de un poste fundamental coronado en la luz como árbol, aparece 
en el papiro “Dramático del ramesseum”, la versión más antigua 
que se conoce del libro egipcio de los muertos. 


Papiro que fue encontrado enterrado en la base de una columna 
en el templo de Ramsés, esta mitología, antecede a la cultura 
griega, en unos 2000 años y podría tratarse de la base 


argumental de la adoración de pilares fundamentales 
entronizados con ramas, del mundo indoeuropeo, relatos que al 
igual que los arboles sagrados de la cultura de Sumer, sintetizan 
el mito de la coronación de la luz o árbol de la vida. 


S 
aludos en el Gremio de Constructores 


Lucio Apuleyo en su libro El Asno de Oro comenta en su último 
capítulo como el personaje principal de la obra observa al 
maestro del culto a la diosa Seres hacer un signo al aire al salir 
del templo, gesto que provoco la pronta partida de los seguidores 
de la diosa dejando desconcertados a los no iniciados. 


Existen en la estatuaria de todos los tiempos columnas cariátides 
que con las posturas de la mano representan el número de 3653 el 
sol como máximo símbolo de arquitectura o el número 366 un 
año equinoxial. Durante la edad media los picapedreros se 
reconocían saludándose con el dedo meñique, lenguaje que 
implicaba que aquellos que conocían el saludo del dedo meñique 
conocían el nombre oculto de dios. El cuerpo en todas sus 


formas y fundamentalmente el antebrazo y la mano que con el 
tiempo se transformo en modulor del espacio tridimensional, 
surgieron los codos sagrados de las diferentes culturas. Fueron 
estos empleados como la primera regla de albañil. De esta 
imagen corporal del hombre relacionada con la arquitectura 
surgieron las primeras herramientas del gremio. La imagen del 
hombre fue de construida para organizar el espacio a convertir 
en sagrado y usada como modulor del espacio sagrado de los 
templos, organizando los espacios de manera aurea como es el 
caso del Templo del Rey Salomón o la cámara del Rey de la 
gran Pirámide. 


El saludo entre maestros puede interpretarse como la 
conformación de una palabra perdida una palabra formada por la 
particular manera en la cual los cuerpos se articulan 


Si estudiamos el lenguaje simbólico de las manos para el arte y 
la mística de la cábala de la edad media, estos asignaban a cada 
falange de las manos una letra hebrea y a ambas manos las letras 
yod, he y Vav, He en espejo al juntar las manos en sus muñecas 
vemos representado el nombre de dios. Durante el saludo entre 
maestros secretos se representa el nombre de Dios unificado, 
ambos maestros con las muñecas presionando en las cervicales 
de su compañero dibujan de forma simbólica las letras Yod, He 
y Vav, He. Ambos maestros en su saludo configuran el nombre 
de dios como también un modulo de arquitectura, el batir los 
antebrazos 7 veces representan, 7 veces un codo sagrado de la 
antigúedad que tomando como datos las palabras usadas en la 
construcción del templo del Rey Salomón lo más probable es 
que fue usado el codo sagrado egipcio de longitud 0,5236 mts si 
tomamos el codo sagrado Egipcio y lo multiplicamos por 6 el 
resultado es 3,1416 mts el codo sagrado egipcio funciona como 


un fractal del numero Tr. 


Si multiplicamos el codo sagrado x 7 el número de grado x las 
veces que se representa el codo en el saludo entre maestros se 
obtiene el número 366 un año equinoxial, la razón cúbica como 
tiempo o ver en el modulo de construcción más sagrado de la 
antigiiedad una forma de articular el tiempo y una forma de 
representar el tiempo construido como porciones de verbo o con 
porciones del numero Tr. 


La particular forma de las piernas en este saludo donde los pies 
y las rodillas se tocan terminan dibujando la letra Y griega, 
inicial de Yod en latín, la letra Y griega fue la forma en la cual 
se reconocían los devotos del dios Set durante la Roma clásica y 
en la ciudad de Alejandría en Egipto de este arquetipo del 
desierto surgió la letra Yod durante el paso de pueblo cananeo 
que trabaja de forma temporal en Egipto 


pílogo 


Este libro tuvo su génesis, en el estudio de símbolos y arquetipos 
relacionados con la Arquitectura, y el arte de la construcción, 
como también los símbolos de las arboles sagrados del mundo 
indoeuropeo como también muchas deidades del mundo antiguo 
estuvieron en su arcaicidad vinculadas a un imaginario donde la 
tierra, el cielo y sus demiurgos eran percibidos como geometrías 
abstractas y logos, en el fervor de los habitantes de la tierra 
primigenia, estos trataron de decodificar su entorno, creando el 
simbolismo de la “Gran casa” u árbol sagrado, coronando “la 
colina fundamental de la creación”. Muchos Dioses 
indoeuropeos, fueron adorados como pilares que sostienen la 
tierra O vigas principales de un edificio tanto material como 


metafísico. 


Deidades percibidas como “grandes alfareros”, el título más 
antiguo que ostenta un arquitecto, en representación de la causa 
primera; Estos Dioses, hacen girar la rueda de alfarería 
recreando el mundo todas las noches, con una claridad 
meridiana, reglada por las geometrías, Este mundo especular, 
creo un lenguaje lleno de símbolos, “dicen los árabes que el 
hombre aprendió a contar y armar calendarios, gracias a las fases 
de la luna”, estos arquetipos universales, y afines a las 
necesidades más primarias cómo el aprender en que estaciones 
sembrar o cultivar, nos permitieron desarrollar la geometría y la 
escritura, ciertos acontecimientos como el desborde del río Nilo 
o la llegada de los monzones en Asia central, suceso que estaba 
asociado a la aparición de la estrella Sirio, nos permitieron 
desarrollar los primeros signos de Proto escritura. 


Los primeros pictogramas, aparecieron primero en las tumbas, y 
fue el primer intento por parte del hombre de comprender el 
cambio y la no continuidad de su ser, este hecho simbólico, dio 
nacimiento al hito de la escritura, estos enterramientos primero 
fueron a ras de tierra o cubiertos por ramas pintadas en ocre, 
producto de terrenos con gran cantidad de mineral de hierro, el 
mismo material que posteriormente nos sirvió como colectivo 
humano para labrar la piedra y poder levantar construcciones 
como “casas de la deidad”, o simplemente templos. 


El templo es anterior a los Dioses fue el lugar donde el colectivo 
humano se maravillo del silencio y la oquedad, “el primer lugar 
donde el hombre se vio solo y en su soledad pudo contemplar el 
vacio”. 


Los signos y logos más antiguos en los cuales se puede leer se 
encuentran labrados en etiquetas de marfil pertenecientes a la 
cultura Nagada en Egipto, cuna del Egipto faraónico, en muchas 
de estas etiquetas se encuentran los signos más antiguos de 
escritura organizadas a través de letras y números, esta cultura 
monumental dio nacimiento al alfabeto como lo conocemos, 
pasando de ahí al Proto cananeo y Fenicio y de ahí al Griego y al 
Latín. 


Muchos vocablos de esta cultura, la forma hablada de estos 
símbolos es aun más antigua asociada al lenguaje indoeuropeo, 
cuyas raíces se pierden en Asia central, cerca a la frontera actual 
entre Irán e India. Algunos autores especulan que el lenguaje y 
pueblo indoeuropeo tuvo su génesis en el norte de Europa, 
hipótesis no comprobada, pero plausible, los monumentos en 
Europa como los dejados en la isla de malta o en la región de 
Karnak en Francia, tienen una antigiedad de 7.200 años. Mucho 
de este ideario veía en las posiciones de la luna, el sol y las 
estrellas móviles “los planetas”, una forma de tejido o urdimbre, 
montada alrededor del planeta tierra, dicha tela creada con 
espirales, estaba asociada al planeta Venus, cuya danza con la 
luna da la impresión de un tejido de lados hexagonales, números 
como el 8 el 5 y el 13 como también el 144 estuvieron 
vinculados a dicho planeta, todos estos números representan la 
escala de Fibonachi, que al ser divididos entre los mismos, nos 
da como resultado el número áureo, proporción geométrica 
presente en todo el mundo natural como una forma de escritura 
divina o modulor del espacio tridimensional, ¿la causa primera 
de la construcción tenía un anteproyecto para el mundo?, el 
hombre vio en estos símbolos celestes una mente divina que 
podía ser decodificada por medio de la geometría, no solo para 


el entendimiento del mundo natural sino posibilitar la apoteosis 
del arquitecto, una fusión divina entre principio y fin. 
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1 El sicómoro empieza a mencionarse en épocas predinásticas en el Antiguo Egipto. En algunas 
ocasiones se menciona a Egipto como el "País de los sicomoros", y al árbol se le llamaba falsa higuera 
o higuera egipcia. Según Zohay y Hopf, los egipcios eran los únicos que cultivaban este árbol, muy 
fácil de reproducir mediante esquejes. 


Debido a su madera incorruptible, los egipcios lo relacionaron rápidamente con la muerte y la 
resurrección; de ahí que se plantaran cerca de las tumbas y que los ataúdes se construyeran cuando 
era posible con su madera blanda y ligera. También se hacían amuletos con la forma de sus hojas. 


2 Según la creencia judía y cristiana, el Arca de la Alianza era un cofre sagrado ubicado en el Lugar 
Santísimo (en hebreo, Kodesh ha-Kodashím) del Tabernáculo, que más tarde se colocó en el Templo 
de Jerusalén construido por Salomón. 


3 La tau griega, decimonovena letra del alfabeto griego, corresponde a la última letra del alfabeto 
hebreo, que en el pasado tenía forma de dos líneas que se cruzan. La cruz de ejecución usadas por los 
antiguos romanos, que podía ser de varias formas, normalmente tenía la forma de la letra tau, como 
indica Luciano de Samosata (125-181), quien en su Pleito entre las Consonantes hace proponer la pena 
de muerte a la letra T, "pues afirman que los tiranos se inspiraron en su forma e imitaron su figura 
para construir maderos de forma análoga y crucificar hombres en ellos; y de ahí recibe este maldito 
invento su maldita denominación. Por todos esos crímenes, ¿cuántas penas de muerte estimáis que 
merece la Tau? Por mi parte, estimo de justicia reservar este único castigo a la Tau: que sea ejecutada 
sobre su propia forma, ya que la cruz llegó a tallarse por ella, y así es llamada por los hombres. 


4 La Epístola de Bernabé es un tratado cristiano de 21 capítulos, escrito en griego, con algunas 
características de epístola. Ha sido preservado en el Codex Sinaiticus del siglo IV, donde aparece al 
final del Nuevo Testamento y antes del Pastor de Hermas. Algunos Padres de la Iglesia la atribuyeron 

a Bernabé, colaborador y compañero de Pablo de Tarso, mencionado en el libro de Hechos de los 
Apóstoles, pero hoy se atribuye a cualquier maestro cristiano desconocido, sin excluir que haya tenido 
también él el nombre Bernabé. 


5 Justino Mártir (en latín: lustinus Martyr; griego: TouoTivos ó MapTUp [loustinos ho 
Martyr]; c. 100/114-162/168) fue uno de los primeros apologistas cristianos. 


6 Un tropaion (griego: TpóxaIov, latín: tropaeum), de donde se deriva el "trofeo" en inglés, es un 
antiguo monumento griego y posterior romano creado para conmemorar la victoria sobre los 
enemigos. Por lo general, esto toma la forma de un árbol, a veces con un par de ramas en forma de 
brazo (o, en épocas posteriores, un par de estacas colocadas en forma transversal) sobre el que se 
cuelga la armadura de un enemigo derrotado y muerto. El tropaion se dedica a un dios en acción de 
gracias por la victoria. 


7 El Zaqqum (en árabe: ¿955) es un espinoso árbol que crece en el infierno musulmán, el Jahanam. 
Produce frutas amargas con la forma de cabezas de demonios, llamadas guislin, que los 
condenados, Jati'un, están obligados a comer. El fruto quema sus vientres como lo haría el agua 


hirviendo. 


8 Apocalipsis 18:12 Reina-Valera 1960 (RVR1960) mercadería de oro, de plata, de piedras preciosas, 
de perlas, de lino fino, de púrpura, de seda, de escarlata, de toda madera olorosa, de todo objeto de 
marfil, de todo objeto de madera preciosa, de cobre, de hierro y de mármol. 


9 Heracles, Héracles(en griego antiguo 'HpokAño, Héraklés, del nombre de la diosa Héra, 

y kleos: “gloria” es decir “gloria de Hera) o Hércules (en la mitología romana) era un héroe de 

la mitología griega. Era hijo de Zeus y Alcmena, una reina mortal, hijo adoptivo de Anfitrión y 
bisnieto de Perseo por la línea materna. Recibió al nacer el nombre de Alceo o Alcides, en honor a su 
abuelo Alceo (Alxoñíoc, Alkaios) si bien esta misma palabra evoca la idea de fortaleza (griego úAKM). 
Fue en su edad adulta cuando recibió el nombre con que se lo conoce, impuesto por Apolo, a través de 
la Pitia, para indicar su condición de servidor de la diosa Hera En Roma, así como en Europa 
Occidental, es más conocido como Hércules y algunos emperadores romanos —entre 

ellos Cómodo y Maximiano se identificaron con su figura. 


10 Bonifacio (680-754), santo y mártir inglés. Llamado en latín Bonifacius, 'aquel que hace el bien', su 
verdadero nombre era Wynfrith, Winfrith o Winfrid (con el mismo significado en anglosajón); 
también era conocido como Bonifacius Moguntinus o de Maguncia; por esta denominación aparecen sus 
obras en la Patrología Latina. 


Es conocido como el «apóstol de los germanos». Su fiesta se celebra el 5 de junio para los católicos, 
el 19 de diciembre para los ortodoxos y el 5 de junio para los luteranos. 


11 Yggdrasil (o Yggdrasil) es un fresno perenne: el árbol de la vida, o fresno del universo, en 

la mitología nórdica. Sus raíces y ramas mantienen unidos los diferentes 

mundos: Asgard, Midgard, Helheim, Niflheim, Muspellheim, Svartalfheim, Alfheim, Vanaheim y Jótunheim. 
De su raíz emana la fuente que llena el pozo del conocimiento, custodiado por Mímir. 


A los pies del árbol se encontraba el dios Heimdall que era el encargado de protegerlo de los ataques 
del dragón Nídhóggr y de una multitud de gusanos que trataban de corroer sus raíces y derrocar a los 
dioses a los que este representaba. Pero también contaba con la ayuda de las nornas que lo cuidaban 
regándolo con las aguas del pozo de Urd. Un puente unía el Yggdrasil con la morada de los dioses, 

el Bifróst, el arco iris, todos los dioses cruzaban por él para entrar en el Midgard. 

Yggdrasil rezuma miel y cobija a un águila sin nombre que entre sus ojos tiene un halcón que se 
llama Vedrfólnir, a una ardilla llamada Ratatósk, a un dragón llamado Nídhóggr y a cuatro 

ciervos, Dáinn, Dvalinn, Duneyrr y Duraprór. Cerca de sus raíces habitan las nornas. 


12 La erección del pilar Dyed, era una célebre ceremonia de origen menfita, posiblemente en honor 
al dios Ptah, que posteriormente se asoció con Osiris. Mediante la celebración de esta ceremonia se 
simbolizaba la estabilidad del reinado, la resurrección de Osiris, y la victoria de éste dios sobre Seth. 
Esta ceremonia constituía un modo de renovar, regenerar y revitalizar periódicamente las fuerzas del 
faraón para que pudiera seguir reinando sobre el trono de Egipto. Además, debía repetirse durante la 
fiesta Heb Sed. Se puede observar, entre otros lugares, en el templo de Sethy I en Abidos, el lugar de 
culto a Osiris. 


13 Min era el dios lunar, de la fertilidad y la vegetación, dios de la lluvia, protector de los 
comerciantes y los mineros, representaba la fuerza generadora de la naturaleza en la mitología 
egipcia. Fue representado como hombre de piel negra o verde (colores que simbolizaban 
respectivamente la regeneración y la fertilidad) manteniendo el falo erecto, sobre un pedestal, y 
portando corona de dos largas plumas y flagelo. En algunas ocasiones se representa como un toro 
negro o un león. 


14 Saturno iba coronado de higos o de hojas de césped cuyo fruto blanco y negro representa la noche 
y el día. 


15 Min era el dios lunar, de la fertilidad y la vegetación, dios de la lluvia, protector de los 
comerciantes y los mineros, representaba la fuerza generadora de la naturaleza en la mitología 
egipcia. Min era de las deidades egipcias más antiguas, su culto se remonta a la época predinástica; 
procedía de Coptos, cerca de la ruta caravanera del Uadi Hammamat donde era el protector de los 
viajeros mercaderes y de los mineros. Min era un dios lunar relacionado con el calendario. Estaba 
vinculado a la realeza pues aseguraba la abundancia. 


Se le consideraba hijo de Ra, o de Shu, y Jentit-labet era su madre-esposa; formaba pareja con Repit 
en Atribis, y con Aperetisis en la época griega, siendo su hijo Kolanthes. También formaba tríada con 
Kadesh y Reshep. En una estela del museo del Louvre se le cita como hijo de Osiris e Isis. 


16 En la mitología griega, Quelona (en griego XeAwvn Khelóné, tortuga”) era una ninfa — 
probablemente una de las oréades— que fue invitada por Hermes junto con todos los dioses, hombres 
y animales a las bodas de Hera y Zeus por orden de éste. Quelona rehusó asistir, se quedó en casa y 
mostró así su desprecio por la boda. Cuando Hermes advirtió su ausencia, descendió del Olimpo, 
arrojó al agua la casa de Quelona (situada en la orilla de un río) con la ninfa dentro y las transformó 
en tortuga: a partir de entonces, Quelona tendría que cargar con su casa a cuestas. 


17 Según el poeta griego siciliano Estesícoro, en su poema la Canción de Gerión, y el geógrafo 
griego Estrabón, en su libro Geografía (volumen IID, las Hespérides estaban en Tartessos, un lugar 
situado en el sur de la península ibérica. Apolonio de Rodas, por su parte, situaba el jardín cerca 
del lago Tritón, en Libia. Para la época romana, el Jardín de las Hespérides había perdido su lugar 
arcaico en la religión, reduciéndose a una convención poética, forma en la que fue resucitado en la 
poesía renacentista, para aludir tanto a un jardín como a las ninfas que moraban allí. 


18 Concepto greco-latino o Filosofia de la forma asociado a pitagoras donde el numero 216 cumple 
una función importante. 


19 El género Pelecanus fue descrito formalmente por Linneo en 1758 en la décima edición de 

su Systema nature. Describió sus características distintivas, como un pico recto con forma de gancho 
en la punta, fosas nasales lineales, cara desnuda y pies completamente palmeados. Esta definición 
inicial incluía, además de a los pelícanos, a fragatas, cormoranes y súlidos. El nombre del género 
proviene del griego xedexow, pelekán, que a su vez deriva de xédekuc, pélekys, 'hacha'. En la Grecia 
clásica la palabra se aplicaba tanto al pelícano como al pájaro carpintero. En español el nombre 


común, pelícano proviene del latín pelicánus, con el mismo origen que el del género. verso famoso del 
Paraiso (XXV, llama «nuestro pelicano» a Jesucristo. El comentario latino de Benvenuto de Imola 
aclara: «Se dice pelicano porque se abrió el costado para salvarnos, como el pelicano que vivifica a los 
hijos muertos con la sangre del pecho. El pelicano es ave egipcia.»La imagen del pelicano es habitual 
en la heráldica eclesiástica y todavia la graban en los copones. El bestiario de Leonardo da Vinci 
define asi al pelicano: Quiere mucho a sus hijos, y hallándolos en el nido muertos por las serpientes, 
se desgarra el pecho y, bañándolos con su sangre, los vuelve a la vida." 


La frase, que aparece en una placa o tablilla llamada «título» (titulus), varía ligeramente en los cuatro 
evangelios del Nuevo Testamento: se encuentra en su versión más corta en el Evangelio de Marcos 15, 
26 («El rey de los judíos») y en el de Lucas 23, 38 («Éste es el rey de los judíos»); es más extensa en 

el Evangelio de Mateo 27, 37 («Éste es Jesús, el rey de los judíos»), y completa en el de Juan 19, 19 
(«Jesús de Nazaret, rey de los judíos»). De esta última versión surge el acrónimo. Muchos crucifijos, 
imágenes de la crucifixión y obras artísticas que la representan, incluyen el título con el acrónimo 
INRL ocasionalmente grabado de forma directa en la cruz, y ubicado usualmente por encima de la 
figura de Jesús. 


21 El primero en escribir sobre la razón cubica es Pitágoras según Vitruvio en su libro “Los 10 libros 
de Arquitectura” el numero 216 era sagrado en la antigiiedad relacionado al 6*6*6=216 


22 Los juegos de tablero se conocen desde la antigiiedad, siendo los registros más antiguos pinturas 
en mastabas de las Dinastía 1 y III de Egipto (3100-2700 a. C.).La primera versión reconocida del 
ajedrez surgió alrededor del siglo VI y se llamaba Chaturanga, siendo jugado sobre un tablero del 
juego de carrera denominado Ashtápada. Este tablero era monocromático y estaba dividido en ocho 
columnas por ocho filas, teniendo marcas especiales denominadas "castillos" en 

el 19, 4%, 5 y 8% escaques de las columnas a, d, e y h, que tenía función en el juego Ashtápada, pero no 
en el chaturanga 


23 El principito (en francés: Le Petit Prince) es una novela corta y la obra más famosa 

del escritor y aviador francés Antoine de Saint-Exupéry (1900-1944). La novela fue publicada en abril 
de 1943, tanto en inglés como en francés, por la editorial estadounidense Reynal € Hitchcock, 
mientras que la editorial francesa Éditions Gallimard no pudo imprimir la obra hasta 1946, tras 

la liberación de Francia. Incluido entre los mejores libros del siglo XX en Francia, El principito se ha 
convertido en el libro escrito en francés más leído y más traducido. Así pues, cuenta con traducciones 
a más de doscientos cincuenta idiomas y dialectos, incluyendo el sistema de lectura braille. La obra 
también se ha convertido en uno de los libros más vendidos de todos los tiempos, puesto que ha 
logrado vender más de 140 millones de ejemplares en todo el mundo, con más de un millón de ventas 
por año. La novela fue traducida al español por Bonifacio del Carril y su primera publicación en dicho 
idioma fue realizada por la editorial argentina Emecé Editores en septiembre de 1951. Desde 
entonces, diversos traductores y editoriales han realizado sus propias versiones 


24 Máximo de Tiro (Mog¡uoc Túpioc; segunda mitad del siglo II d. C. - 180) fue 
un filósofo griego perteneciente al platonismo medio, a la par que Eudoro de Alejandría, Plutarco de 
Queronea, Albino, Apuleyo, Ático y Celso 


25 Gayo Plinio Segundo (en latín: Gaius Plinius Secundus), conocido como Plinio el 

Viejo (Comum (la actual Como, en Italia), Estabia (hoy Castellammare di Stabia), 25 de 

agosto de 79), fue un escritor, naturalista y militar latino. Realizó estudios e investigaciones en 
fenómenos naturales, etnográficos y geográficos, recopilados en su obra Naturalis historia, siendo 
modelo enciclopédico de muchos conocimientos hasta mediados del siglo xvii cuando sus estudios 
fueron sustituidos por investigaciones basadas en el Método Científico y el Empirismo moderno. Sus 
obras fueron la base de muchos exploradores occidentales como Odorico de Pordenone, Marco 

Polo, Antonio Pigafetta, Cristóbal Colón y Fernando de Magallanes, así como del conquistador 
español Hernán Cortés, quienes hacían coincidir las descripciones geográficas y etnológicas de Plinio 
con sus propios descubrimientos, incluyendo seres y regiones fantásticas de la mitología grecolatina. 


26 Estrabón (en griego antiguo, 2TpAfBwv; Amasia, Ponto, c. 64 0 63 a. C.-c. 19 o 24 d. C.) fue 
un geógrafo e historiador griego conocido principalmente por su obra Geografía. 


27 A partir de los siglos VIII a.C y el V a.C, diversos pueblos celtas se extendieron desde su núcleo 
original centroeuropeo por gran parte de Europa, llegando un pueblo originario de la Galia, los 
gálatas, por el este hasta el territorio de la actual Turquía, asentándonse en la 

región anatolia de Galacia. 


Según cuenta el historiador y geógrafo griego del siglo II, Pausanias, en el año 279 a. C., algunas 
tribus de galos se dirigieron hacia Grecia a través de los Balcanes llegando a atacar el oráculo de 
Delfos y el santuario de Apolo, siendo finalmente derrotados, cayendo muerto Brenno, su comandante. 


28 José de Arimatea es un personaje bíblico que, de acuerdo al Evangelio de Mateo 27:60, era el 
propietario del sepulcro en el cual fue depositado el cuerpo de Jesús de Nazaret después de su 
crucifixión y muerte. Dwight L. Moody observó que los evangelios canónicos raramente recuentan los 
mismos relatos; sin embargo, el relato de José de Arimatea y su esfuerzo por conseguir el cuerpo de 
Jesús para darle sepultura es narrado en todos ellos: Mateo 27, 57-60; Marcos 15, 43-46; Lucas 23, 
50-55; y Juan 19: 38-42. 


29 El nombre Corinthian se deriva de la antigua ciudad griega de Corinto, aunque el estilo tenía su 
propio modelo en la práctica romana, siguiendo los precedentes establecidos por el Templo de Marte 
Ultor en el Foro de Augusto (c. 2 DC). Fue empleado en el sur de la Galia en la Maison Carrée, Nimes 
y en el comparable Templo de Augusto y Livia [fr] en Vienne. Otros ejemplos principales señalados 
por Mark Wilson Jones son el orden inferior de la Basílica Ulpia y el Arco de Trajano en Ancona 
(ambos del reinado de Trajano, 98-117 d. C.), la Columna de Focas (re-erigida en la Antigiiedad 
tardía pero segunda siglo en origen), y el Templo de Baco en Baalbek (c. 150 DC). 


30 El Templo de Apolo Epicúreo se erigió en un lugar llamado Basas (griego antiguo, Baca; griego 
moderno Bácoec, que significa «los barrancos»), en el monte Cotilo, situado ocho kilómetros al 
noroeste de la ciudad peloponésica de Figalia, en la antigua región de Arcadia, y siete kilómetros al 
sur de la moderna ciudad de Andritsaina. 


De la belleza de este templo nos dejó constancia tras visitarlo Pausanias. El templo de Basas se ha 
datado de 450 a. C. a principios del siglo IV a. C. 


31 Calímaco (en griego KaMipaxoc, Kallímakhos), apodado katatéxítechnos («el que apura el arte» y 
de ahí «el del arte detallista»), fue un escultor, orfebre y pintor activo en Atenas alrededor 

de 432 a 408 a. C. Todo lo que se le atribuye es dudoso. Pausanias describe una lámpara de oro y una 
palmera de bronce situadas en el Erecteión, pero este género de objetos era más bien típico 

del período helenístico. Incluso la invención del capitel corintio que le atribuye Vitruvio no 
corresponde a lo que se conoce de la arquitectura del siglo V a. C., ni tampoco la invención de la 
técnica del trépano. 


32 Marco Vitruvio Polión (en latín Marcus Vitruvius Pollio; c. 80-70 a. C.-15 a. C.) fue 

un arquitecto, escritor, ingeniero y tratadista romano del siglo I a. C. Vitruvio es el autor de De 
architectura, conocido hoy como Los Diez Libros de Arquitectura, un tratado escrito en latín y griego 
antiguo acerca de arquitectura, dedicado al emperador Augusto. 


En el prefacio del libro I, Vitruvio dedica sus escritos para dar conocimiento personal de la calidad de 
los edificios al emperador. Probablemente Vitruvio se refiere a la campaña de reparaciones y mejoras 
públicas de Marco Agripa. Este trabajo es un gran libro y único superviviente de la arquitectura de la 
antigúedad clásica. Según Petri Liukkonen, este texto "influyó profundamente a los artistas desde el 
primer Renacimiento en adelante, como a pensadores y arquitectos, entre ellos Leon Battista 

Alberti (1404-1472), Leonardo da Vinci (1452-1519) y Miguel Ángel (1475-1564)." El siguiente libro 
importante en la arquitectura fue la reformulación de los diez libros de Alberti, que no fue escrito 
hasta 1452. 


33 El papiro dramático del Ramesseum, papiro Ramesseum B o Papiro B) es un papiro de la época 
de la dinastía XII de Egipto descubierto en 1896, entre un conjunto de textos médicos, por James 
Edward Quibell en la "tumba del mago", probablemente, la tumba de fosa de un sacerdote lector, 

del Ramesseum. Un fragmento del rollo, le fue concedido al Museo Británico por Alan Gardiner, 

en 1929. 


34La etimología del nombre es incierta. La ortografía AróMowv (pronunciada [a.pól.19:n] en el ático 
clásico) casi había reemplazado todas las otras formas al comienzo de la era común, pero la forma 
dórica, Apellon (AréAMwv), es más arcaica Apollo (Attic, lonic, and Homeric 

Greek: ArróMwv, Apollón (GEN AxróMwvoc); Doric: ArrgAAwv, Apellón; Arcadocypriot: Axreihwv, Apeilón; Aeolic: * 


35 Febo (en griego PoiBoc, en latín Phoebus) es un apodo u epíteto del dios Apolo en la mitología 
clásica. Probablemente significaba originalmente "brillante". 


Los poetas clásicos latinos también aplicaban el apodo Febo al dios sol, de ahí las referencias comunes 
en la poesía europea posterior a Febo y su carro como una metáfora del sol. 


Pero en textos mitológicos el dios-sol y Apolo no son por lo demás confundidos ni identificados. Por 
ejemplo, en Las metamorfosis de Ovidio el héroe Faetón es hijo de Febo el dios-sol, y no hijo de Apolo 
Febo. 


Cervantes, en el Quijote, al comienzo del capítulo XX de la segunda parte, se refiere al sol con el 
nombre de Febo: «Apenas la blanca aurora había dado lugar a que el luciente Febo con el ardor de sus 


calientes rayos...». 


36La Tetrarkys (Terpaxrúc en griego) o Tetorakutes es una figura triangular que consiste en diez 
puntos ordenados en cuatro filas, con uno, dos, tres y cuatro puntos en cada fila. Como símbolo 
místico, fue muy importante para los seguidores de los pitagóricos. El tratado de Vitruvio es una 
forma de tetrarkys de la Arquitectura armada como edificio intelectual. 


37 Imhotep (en griego Tuov8nc; pronunciación en español: Im-jo-tep) o Imutes, fue un erudito 
egipcio que es considerado un arquetipo histórico de polimatía; sabio, médico, astrónomo, y el 
primer arquitecto e ingeniero conocido en la historia (aprox. 2690 - 2610 a. C.). 


También se le considera padre de la medicina moderna. 


Sumo sacerdote de Heliópolis, fue chati del faraón Necherjet Dyeser (Zoser), y diseñó la Pirámide 
escalonada de Saggara, durante la dinastía III. El significado de la palabra Imhotep es «el que viene en 
paz». Es el primer científico a cuyo nombre ha llegado. No sólo era médico, también era arquitecto y 
astrónomo: esto indica que tenía los conocimientos operativos de aritmética y geometría necesarios 
para manejar aquellas disciplinas. 


38 Gandhara es una región histórica que corresponde al sureste de la actual Afganistán, al centro y 
norte de Pakistán, y al noroeste de India (incluyendo la mayor parte de Cachemira). 

Gandhara fue una satrapía del Imperio persa de los aqueménidas desde el siglo VI a. C. 

Fue conquistada por los griegos durante la expedición de Alejandro Magno y se 

mantuvo helenística con los soberanos greco hindúes, hasta que fue anexionada al 

imperio Kushana (que adoptó la herencia cultural griega). Gandhara fue un importante centro 

del budismo, cuyo arte —merced a los influjos griegos— es conocido como arte grecobudista. 


Posiblemente el recuerdo toponímico de la antigua Gandhara se mantiene actualmente en la ciudad 
de Kandahar (Afganistán), pero la etimología de este último nombre también puede venir de 
Alejandría > Iskanderiya > Kandahar. 


39 Originalmente era el emblema de poder militar de los reyes etruscos, adoptado igualmente por 
los monarcas romanos, que pervivió durante la república y parte del imperio. Tradicionalmente, 
significa poder, por el haz de varas, «la unión hace la fuerza», puesto que es más fácil quebrar una 
vara sola que quebrar un haz y por el hacha, la justicia implacable sobre la vida y la muerte. 


Desde los comienzos de la República romana, los fasces eran transportados al hombro por un número 
variable de lictores, fasces lictoriae, que acompañaban a los magistrados curules como símbolo de la 

autoridad de su imperium y su capacidad para ejercer la justicia, como poder de coerción y castigo (el 
haz de varas para la flagelación y el hacha para la pena de muerte). Sin embargo, después de las leyes 
de las Doce Tablas, ningún magistrado romano podía ejecutar sumariamente a un ciudadano romano. 


4() La francmasonería o masonería es una institución de carácter 


iniciático, filantrópico, simbólico, filosófico, discreto, armónico, selectivo, jerárquico, internacional, 
humanista y con una estructura federal, fundada en un sentimiento de fraternidad. Afirma tener como 
objetivo la búsqueda de la verdad, el estudio filosófico de la conducta humana, de las ciencias y de las 
artes y el fomento del desarrollo social y moral del ser humano, orientándolo hacia su evolución 
personal, además del progreso social, y ejemplifica sus enseñanzas con símbolos y alegorías 
tradicionales tomadas de la albañilería y la cantería, más específicamente, del «Arte Real de la 
Construcción», es decir de los constructores de las catedrales medievales. 


41 El Rey del Acebo tiene el aspecto de un anciano con barba blanca, que viste con ropajes verdes y 
va adornado con hojas y frutos de acebo, y era adorado como deidad de la abundancia y la ayuda 
espiritual, y entre sus atributos están también los ciervos. Le corresponde el elemento aire. Se cree que 
es la deidad de la que procede en gran parte el personaje de Santa Claus, mezclado con mitos 
cristianos, lo cual se vería reforzado con que al final de su reinado, en el solsticio invernal, es 
reemplazado por el rey del Roble y se despide hasta que le vuelva a tocar reinar, coincidiendo esta 
fecha con la actual Navidad. En la actualidad, muchos neopaganos han recuperado su culto y le suelen 
honrar en la festividad llamada Yule. 


42 En la mitología griega, Crono o Cronos (en griego antiguo Kpóvoc Krónos, en latín Cronus) era el 
principal (y en algunos mitos el más joven) de la primera generación de titanes, descendientes divinos 
de Gea (la tierra) y Urano, (el cielo). Crono derrocó a su padre Urano y gobernó durante la 
mitológica edad dorada, hasta que fue derrocado y encerrado en el Tártaro o enviado a gobernar el 
paraíso de los Campos Elíseos 


43 Tito Livio (Patavium, 59 a. C.-ibídem, 17 d. C.) fue un historiador romano que escribió una 
monumental historia del Estado romano en ciento cuarenta y dos libros desde la llegada de Eneas a 
las costas del Lacio hasta la muerte de Druso el Mayor. 


44 El salmo 87:2-3 dice, “Su cimiento está en el monte santo. Ama JEHOVÁ las puertas de Sion más 
que todas las moradas de Jacob. Cosas gloriosas se han dicho de ti, ciudad de Dios”. La palabra “Sion” 
ocurre más de 150 veces en la Biblia, significando esencialmente “fortaleza”. En la Biblia, Sion es 
tanto la ciudad de David como la ciudad de Dios. Conforme la Biblia progresa, la palabra Sion tiene 
una transición de referirse primariamente a una ciudad física, a un significado más espiritual. 


La primera mención de la palabra “Sion” en la Biblia se encuentra en 2 Samuel 5:7, “Pero David tomó 
la fortaleza de Sion, la cual es la ciudad de David”. Por lo tanto, Sion originalmente era el nombre de 
una antigua fortaleza de los jebuseos en la ciudad de Jerusalén. Sion llegó a ser no solo una fortaleza, 
sino también una ciudad en la cual estaba la fortaleza. Después que David capturó “la fortaleza de 

Sion”, Sion fue entonces llamada “la ciudad de David” (1 Reyes 8:1; 1 Crónicas 11:5; 2 Crónicas 5:2). 


Cuando Salomón construyó el Templo en Jerusalén, la palabra Sion se expandió en significado para 
incluir también al Templo y el área que lo rodeaba (Salmos 2:6; 48:2, 11-12; 132:13) Eventualmente 
Sion fue usado como un nombre para la ciudad de Jerusalén, la tierra de Judá, y la gente de Israel 
como un todo (Isaías 40:9; Jeremías 31:12; Zacarías 9:13). 


45 Metón de Atenas (griego: Mérwv ó ABnvaioc; gen.: Mérwvoc; nacido hacia el 460 a. C.) fue 
un matemático, astrónomo, geómetra, e ingeniero que vivió en Atenas en el siglo V a. C. Es más 


conocido por su ciclo metónico de 19 años que introdujo en 432 a. C. en el calendario 
Ático lunisolar como método para el cálculo de fechas. Metón encontró que 19 años solares son casi 
igual a 235 meses lunares y 6.940 días. 


Metón fue uno de los primeros astrónomos griegos en hacer observaciones astronómicas exactas. 
Trabajando con Euctemón, observó el solsticio de verano el 27 de junio de 432 a. C., que significaba 
el comienzo del Año Nuevo para los atenienses. 


Metón aparece brevemente como un personaje en la obra de Aristófanes Las aves. Va sobre el 
escenario llevando instrumentos de topografía y es descrito como un geómetra. Ninguna de sus obras 
sobrevive. 


46 El logro de un rectángulo áureo, si tomamos un espacio cuadrangular de 10 codos sagrados de 
5,236 mt su espacio áureo será de 6 codos =3,1415. 


47 Laconia (en griego, Aoxwvia, Laconía), también conocida como Lacedemonia, fue en la antigua 
Grecia una porción del Peloponeso cuya ciudad más importante fue Esparta. En la Grecia 

Arcaica los espartanos conquistaron Mesenia cuyos habitantes, los ilotas, fueron esclavizados. En 

la Edad Media fue parte del Imperio bizantino y después de las Cruzadas fue el hogar de Teodoro, el 
déspota de More 


48 Sofia (2ogía, en griego "sabiduría") es la diosa griega de la sabiduría, y así mismo es un término 
fundamental dentro de la filosofía helenística y su religión, como también en 
el platonismo, gnosticismo, cristianismo ortodoxo, cristianismo esotérico, y en el cristianismo místico. 


La sofiología es un concepto filosófico relacionado con la sabiduría, como también un 

concepto teológico relacionado con la sabiduría de Dios. Filón, un judío helenizado asentado en 
Alejandría, intentó armonizar la filosofía platónica con las escrituras judías. Él utilizó la palabra Logos 
para el rol y la función de la Sabiduría, un concepto adaptado por Juan y aplicado a Jesús. 


49 Las Odas de Salomón es una colección de 42 odas atribuidas al rey Salomón, varios investigadores 
lo datan de aproximadamente en los primeros tres siglos AD, se cree que el lenguaje original de las 
odas fue Griego o el Siríaco, y de trasfondo Paleocristiano. 


50 Iusaaset, lusaas o, en griego, Saosis, es una diosa primordial en la religión del antiguo Egipto, 
una contraparte femenina del dios creador Atum. Se dijo que Atum se había masturbado, o copulado 
consigo mismo, para producir las deidades Shu y Tefnut, comenzando así el proceso de creación. La 
mano que usó en este acto fue personificada como una diosa, la Mano de Atum, que fue equiparada 
con Hathor u otras dos diosas más pequeñas, Nebethetepet e lusaaset. 


Los primeros textos en mencionarlos parecen tratar a lusaaset y Nebethetepet como dos nombres para 
una sola diosa, pero después de la época del Reino Medio (c. 2000-1700 a. C.) fueron tratados como 
deidades separadas, aunque similares. El nombre "lusaaset" significa algo así como "La que crece como 
viene", y "Nebethetepet" significa "Dama del campo de las ofrendas", por lo que el egiptólogo Stephen 
Quirke sugiere que representaban dos aspectos de la creación: lusaaset para el crecimiento y 
Nebethetepet por la abundancia.Al igual que Atum, lusaaset fue adorado en la ciudad de Heliópolis. 
lusaaset estaba asociado con el árbol de acacia, y las acacias se pararon en el santuario dedicado a 
lusaaset en Heliópolis. lusaaset fue representada como una mujer con un escarabajo en la cabeza. 


La antigua denominación en idioma griego de este conjunto de dioses es la palabra egipcia Pesedyet 


52 Un obelisco u óbelo (del idioma griego ÓfeAlokos - obeliskos, diminutivo irónico de ÓPeAoS - 
obelos: espeto, aguja) es un monumento pétreo con forma de pilar, de sección cuadrada, con cuatro 
caras trapezoidales iguales, ligeramente convergentes, rematado superiormente en una 

pequeña pirámide denominada piramidión. Generalmente se erigían sobre una base de piedra 
prismática. Los antiguos obeliscos se tallaron de un solo bloque de piedra (monolitos). El primero del 
que se tiene noticia se data en la época de Userkaf, faraón de la dinastía V de Egipto (c. 2500 a. C.). 
Se desconoce cómo eran erigidos estos monumentos, pues no hay ninguna documentación egipcia 
describiendo el método empleado. 


53 El mismo mito está vinculado al ave Bennu, el mítico y fabuloso pájaro llamado Fénix por los 
griegos, que también era venerado en Heliópolis, donde se dice que se posa en el Benben. Según B. 
Kemp, la relación entre el Benben, Bennu y el Sol, podría fundarse en una semejanza típica de Egipto: 
el sol naciente weben, las proyecciones de sus rayos en el Benben, sobre el que se posa Bennu. 


54 Atum (/a.tum/, egipcio: jtm (w) o tm (w), reconstruido [ja'ta:muw]; copto Atoum), a veces 
representado como Atem o Tem, es una deidad importante en la mitología egipcia. Los primeros mitos 
afirman que Atum creó al dios Shu y a la diosa Tefnut escupiéndolos de su boca. Atum lo hizo a través 
de la masturbación, con la mano que usó en este acto representando el principio femenino inherente a 
él. Otras interpretaciones afirman que él ha hecho unión con su sombra. En el Reino Antiguo, los 
egipcios creían que Atum levantó el alma del rey muerto de su pirámide a los cielos estrellados. 
También era una deidad solar, asociada con el dios principal del sol Ra. 


Atum estaba vinculado específicamente con el sol de la tarde, mientras que Ra o el dios Khepri, 
estrechamente vinculado, estaban conectados con el sol a la mañana y al mediodía. En el Libro de los 
Muertos, que todavía estaba vigente en el período grecorromano, se dice que el dios del sol Atum 
ascendió de las aguas del caos con la apariencia de una serpiente, y el animal se renovó todas las 
mañanas. Atum es el dios de la preexistencia y la postexistencia. En el ciclo solar binario, el 
Serpentine Atum se contrasta con el dios con cabeza de escarabajo Khepri, el joven dios del sol, cuyo 
nombre se deriva del hpr egipcio "que surgió". Khepri-Atum abarcó el amanecer y el atardecer, lo que 
refleja todo el ciclo de la mañana y la tarde. 


55 Sotis o Sothis "Brillante del año nuevo", es el nombre griego que los antiguos egipcios daban a una 
estrella excepcionalmente significativa para ellos y a la que identificaban con la diosa Sopdet de 

la mitología egipcia. A la diosa Sopdet se la representa como una mujer con la corona Blanca, una 
estrella, el uraeus y dos cuernos alirados, o con dos plumas. A veces como un gran perro (símbolo de 
la constelación del Can mayor). 


56 Sotis o Sothis "Brillante del año nuevo", es el nombre griego que los antiguos egipcios daban a una 
estrella excepcionalmente significativa para ellos y a la que identificaban con la diosa Sopdet de 

la mitología egipcia. A la diosa Sopdet se la representa como una mujer con la corona Blanca, una 
estrella, el uraeus y dos cuernos alirados, o con dos plumas. A veces como un gran perro (símbolo de 
la constelación del Can mayor). 


57 Sotis es la esposa de Hapy o de Sah, y la madre de Sopdu. También es la madre y hermana 

del faraón, a quien conduce por los Campos de Aaru, para poder transformarse en una eterna estrella 
viviente en el Campo de las Ofrendas. A Sotis se la solía representar en los denominados techos 
astronómicos de las tumbas. Su etimología proviene de la colina en la que estaba situada Gubla, 
«montaña» en fenicio) que derivó en su nombre bíblico Gebal, pasando de aquí a la 

forma griega Byblos y de allí la palabra Biblion (libro'), origen de los términos Biblia y biblioteca. El 
nombre árabe, Yubayl, es diminutivo de Jabal, 'montaña'. El nombre Biblia con el que se conoce al 
libro sagrado cristiano es atribuido a esta ciudad ya que la primera biblia se realizó 

en papiro proveniente de la misma. 


58 Algo similar sucede con el relato del Rey de Og: Porque sólo Og, rey de Basán, había quedado del 
resto de los gigantes. He aquí su cama, una cama de hierro, ¿no está en Rabá de los hijos de Amón?; 


la longitud de ella de nueve codos, y su anchura de cuatro codos, al codo de un hombre. 
Deuteronomio 3:11 


59 Harpócrates (en griego antiguo: Aprrokpdrmg) es el nombre griego con el que es conocida la 
deidad egipcia Horpajard o Harpajered, nombre del dios Horus en Alejandría. Los griegos lo 
adoptaron como dios del silencio. También simboliza el sol del amanecer o del invierno, y la 
renovación constante. 


60 Plutarco (en griego antiguo: MiouTapxoc, Plútarjos, en latín: Plutarchus), también conocido 

como Plutarco de Queronea o, tras serle concedida la ciudadanía romana, como Lucio Mestrio 
Plutarco (Lucius Mestrius Plutarchus, en griego: Aoúki0q Méotpiocs MAoUTAPxOS) (Queronea, c. 46 o 50- 
Delfos, c. 120) fue un historiador, biógrafo y filósofo moralista griego. 


61 La vesica piscis (vejiga de pez en latín) es un símbolo hecho con dos círculos del mismo radio que 
se intersecan de manera que el centro de cada círculo está en la circunferencia del otro. Esta forma se 
denomina también mandorla (que significa "almendra" en italiano). Era un símbolo conocido en las 
antiguas civilizaciones de Mesopotamia, África y Asia. 


62 Exactamente, la razón geométrica de estas dimensiones es la raíz cuadrada de 3, o 1,73205... (ya 
que si se traza la línea recta que une los centros de ambos círculos, junto con los dos puntos donde los 
círculos se intersecan, se obtienen dos triángulos equiláteros unidos por un lado). El cociente 265:153 
es una aproximación a la raíz cuadrada de 3, y tiene la propiedad de que no se puede obtener ninguna 
aproximación mejor con números más pequeños. 


63 Margherita Guarducci (Florencia, 20 de diciembre de 1902 - Roma, 2 de septiembre de 1999) fue 
una arqueóloga y epigrafista italiana, especialista en Epigrafía griega y Epigrafía paleocristiana. 


64 Aunque el significado de su nombre sigue siendo incierto, los egipcios en los Textos de la Pirámide 
vincularon su nombre con el angustiado grito de Osiris con Isis 'Sy-k-ri' (date prisa a mí”), o 
posiblemente skr, que significa " limpiando la boca ".En el inframundo, Seker está fuertemente 
vinculado con otros dos dioses, Ptah el dios Creador y dios principal de Memphis, y Osiris el dios de 


los muertos. En períodos posteriores, esta conexión se expresó como el triple dios Ptah-Seker-Osiris. 


65 Era la deidad de la ciudad de Menfis, donde se encontraba uno de los principales templos de Ptah, 
por tal razón, la preeminencia de la dicha ciudad sobre el resto de las ciudades egipcias implicaba la 

elevación del dios sobre el resto del panteón egipcio. Mientras la ciudad de Menfis se mantuvo como 

capital política del reino, el culto y el clero de Ptah conservaron una posición de preeminencia. 


Durante la época del Imperio Antiguo era el dios más poderoso, asociado al poder menfita, pero con el 
tiempo perdió notoriedad frente a Ra y Amón. Las ciudades del Antiguo Egipto rivalizaban por 
considerar a Ptah como creador del mundo (Menfis) o como una divinidad surgida de las otras 
(Tebas). Durante el periodo Ramesida (XIX-XX Dinastías) Ptah formó con Amón y Ra la gran tríada 
del Reino. 


66 La principal unidad de medida lineal se conoce como Codo Real, y en la II y IV dinastías era 
equivalente a 0,524 m. de longitud. Se dividía en 28 "dedos" de 1,87 cm, dando lugar a muchas otras 
"submedidas". Por ejemplo, el "palmo" de cuatro dedos, que a su vez era la séptima parte del codo. 
Esta unidad de medida se ha utilizado desde al menos la III dinastía egipcia, alrededor del año 

2700 a. C. 


67 Unis (Onnos en griego), fue un faraón, el noveno y último gobernante de la Quinta Dinastía de 
Egipto durante el Imperio Antiguo. Unis reinó durante 15 a 30 años a mediados 

del siglo XXIV a. C. (c. 2345-2315 a.C.), sucediendo a Dyedkara Isesi, quien podría haber sido su 
padre. 


68 Osiris es un dios y rey mítico del Antiguo Egipto. Según la mitología egipcia fue el inventor de 
la agricultura y la religión y su reinado fue beneficioso y civilizador. Murió ahogado en el Nilo, 
asesinado en una conspiración organizada por Seth, su hermano menor. A pesar del 
desmembramiento de su cuerpo, fue devuelto a la vida por el poder mágico de sus 

hermanas Isis y Neftis. El martirio de Osiris le valió para conquistar el mundo del más allá, donde se 
convirtió en juez soberano y supremo de las leyes del Maat. 


Durante el Imperio Medio de Egipto la ciudad de Abidos se convirtió en la ciudad del dios Osiris, 
atrayendo a muchos fieles en busca de la eternidad. La popularidad de esta ciudad se basaba en sus 
fiestas de Año Nuevo y en la posesión de una reliquia sagrada, la cabeza del dios. 


69 Seth o Set es un dios ctónico, deidad de la fuerza bruta, de lo tumultuoso, lo incontenible. Señor 
del caos, dios de la sequía y del desierto en la mitología egipcia, también es el hermano de Osiris.Su 
nombre egipcio es Suty o Sutej (Setesh, Seteh), y el griego, Set (Seth). La deidad griega asociada 

fue Tifón. Seth fue hermano del dios de la muerte llamado Osiris. Osiris se casó con Isis, se cree que 
fueron los primeros gobernantes egipcios. Cuando Osiris fue asesinado por su hermano (Seth), su 
esposa Isis lo revivió convirtiéndolo en el dios de la muerte (ya que fue el primer hombre que 
descendió al inframundo y revivió), pasando a ser Isis la diosa de la maternidad, el matrimonio y la 
salud. 


70 Menjeperra Dyehutymose, Thutmose III o Tutmosis III, es el sexto faraón de la dinastía XVIII 
de Egipto; gobernó de c. 1479 a 1425 a. C., (1504 a. C. al 1450 a. C. -según la High Chronology-) 
siendo uno de los monarcas más importantes y poderosos de los tres mil años de civilización 
faraónica. En el transcurso de su reinado, el Imperio Egipcio alcanzó su máxima extensión territorial. 
También es conocido como Thutmosis III, o Tutmés III, variantes de su nombre helenizado. Gobernó 
con los títulos de trono y nacimiento de Menjeperra Dyehutymose. 


71 En la mitología griega, Crono o Cronos (en griego antiguo Kpóvoc Krónos, en latín Cronus) era el 
principal (y en algunos mitos el más joven) de la primera generación de titanes, descendientes divinos 
de Gea (la tierra) y Urano, (el cielo). Crono derrocó a su padre Urano y gobernó durante la 
mitológica edad dorada, hasta que fue derrocado y encerrado en el Tártaro o enviado a gobernar el 
paraíso de los Campos Elíseos Se le solía representar con una hoz o guadaña, que usó como arma 
para castrar y destronar a su padre, Urano. En Atenas se celebraba el duodécimo día de cada mes 
(Hekatombaion) una fiesta llamada Cronia en honor a Crono para celebrar la cosecha, sugiriendo que, 
como resultado de su relación con la virtuosa edad dorada, seguía presidiendo como patrón de 

la cosecha. Crono también fue identificado en la antigiiedad clásica con el dios romano Saturno. 


72 La invención del calendario civil egipcio surge a principios del tercer milenio a. C. y se tiene 
evidencias de su uso en época de Shepseskaf, faraón de la dinastía IV de Egipto. El año civil egipcio 
constaba de 365 días, dividido en tres estaciones de 120 jornadas, más cinco días añadidos, que no 
constituían un mes aparte. 


Esos días eran denominados por los antiguos egipcios heru renpet «los que están por encima del año», 
también eran conocidos como mesut necheru «del nacimiento de los dioses», pues se festejaba el 
nacimiento de cinco deidades egipcias: Osiris, Horus, Seth, Isis y Neftis. Posteriormente, en idioma 
copto, fueron denominados piabot nkoyxi «el pequeño mes». 


La primera evidencia de la existencia de los días epagómenos procede de una inscripción la tumba de 
Nekanj, un funcionario de la época de Menkaura (Imperio Antiguo). También se mencionan en 
los Textos de las Pirámides. 


73 Uso moderado de la lengua. (Ceremonia relativa al sacrificio,historia del cielo Abad Pluche.) 


74 Un como o komo (en griego antiguo kGuoc, kómos) era una procesión ritual festiva en la Antigua 
Grecia. Se puede definir como un grupo de hombres en movimiento comunitario. Las prácticas 
precisas que este término bien atestiguado en la literatura griega comprende son confusas. 


75 Las cesáreas post mortem eran ya conocidas y practicadas en la antigua Roma, tal y como se 
contemplaba en la Lex Caesarea: una mujer que muriese durante el embarazo tardío debía ser 
sometida a esta intervención con la finalidad de intentar salvar la vida del bebé. Se considera la marca 
o forma del nacimiento de varios Dioses de la antigiiedad. 


76 En la mitología griega, Iris (en griego “pic, “arco iris”) es hija de Taumante y de 

la oceánide Electra y hermana de las Harpías y de Arce. En la Ilíada, se la describe como mensajera de 
los dioses; sin embargo, en la Odisea este papel está reservado a Hermes. También aparece en 

la Eneida como mensajera de Hera. Eurípides la incluye en su tragedia Heracles, Iris aparece como, 
otra vez, la mensajera de Hera. (Osiris contiene el nombre de la diosa Iris). 


77 Neftis era la deidad que representaba la oscuridad, la noche y la parte invisible de la existencia 
terrenal, además se le conocía como la señora de la casa de Horus, asimismo esta diosa simbolizaba a 
la reina del inframundo y la muerte. Sus padres fueron Nut y Geb y sus hermanos Isis, Osiris y Seth. 


78 En la mitología griega, Dioniso (en griego: Alóvucoc, transl.: Dionysos) es uno de los 
considerados dioses olímpicos, es el dios de la fertilidad y el vino. Hijo de Zeus y Sémele. Nieto 
de Harmonía y bisnieto de Afrodita, sin embargo, otras versiones afirman que era hijo de Zeus 

y Perséfone. Dioniso era inspirador de la locura ritual y el éxtasis. Un personaje importante de la 
mitología griega. Aunque los orígenes geográficos de su culto son desconocidos, casi todas las 
tragedias lo presentan como «extranjero» 


79 Tanis (Tóvig) es el nombre griego de una ciudad que fue la capital del nomo XIX del Bajo Egipto. 
Se encontraba al Este del delta del Nilo. Nombre egipcio: Dyanet, Per-Uadyet. Griego: Tanis. 
Árabe: San el-Haggar. La bíblica Zoán. 


80 el antiguo país de Kem o Kemú — como se cree que se le conocía en la antigiiedad — es una de las 
tierras más viejas de las que se tenga registro de sitios habitados por la humanidad. 


81 La ciudad ya existía en el año 4000 a. C., y adquirió desde la antigiiedad gran importancia por ser 
un enclave estratégico en las rutas de caravanas que comunicaban el valle del Nilo con el mar Rojo 


En la ciudad fueron venerados los dioses Min (periodo Nagada IID), Horus e Isis. 


82 Neftis (en antiguo egipcio: nebet het, “señora de la casa” o “señora de la protección neb, —t, sufijo 
femenino: nebet, señora, dueña; het, hut, casa: nebthet o nebet het, nombre que indicaba a la mujer 
principal de la casa”) fue una divinidad del Antiguo Egipto. Miembro de la gran Enéada de Heliópolis, 
en la mitología egipcia, Neftis es hija de Nut y Geb. Neftis y su hermana Isis aparecían emparejadas en 
los ritos funerarios, debido a su papel como protectoras de la momia y el dios Osiris, y como 

la hermana-esposa del dios Set. 


83 El trébol dulce, trébol de olor amarillo o meliloto amarillo (Melilotus officinalis) es 

una especie herbácea perteneciente a la familia de las leguminosas, que se cultiva como 

planta forrajera. Su característico olor dulce se intensifica por el secado y se debe a su alto contenido 
en cumarina. 


84 En la Odisea, el Inframundo se encuentra más allá del horizonte marítimo, a partir de 

Eea. Odiseo llega allí en barco desde la isla de Circe, y luego continúa. Los fantasmas de los 
pretendientes son llevados por Hermes Psicopompo (el guía de los muertos) a través de los hoyos en la 
Tierra, más allá del río Océano y las puertas de Helios o del Sol, hasta su destino final de descanso en 
el Hades. 


85 Oxirrinco u Oxirinco es el nombre helenizado de Per-Medyed, antigua ciudad localizada en el 

XIX nomo del Alto Egipto, la actual El-Bahnasa (provincia de Minia), que se encuentra unos 160 km al 
sudoeste de El Cairo (Egipto), en la margen izquierda del Bahr-Yusef, el "Canal de José". Su nombre 
egipcio es Per-Medyed; en griego se la conoce como Oxirrinco (OgUpuyxog); y en árabe como El- 
Bahnasa. 


86 Con el término Hicsos (en egipcio hega khaseshet 'gobernantes extranjeros'; 

en griego ÚKO0wG hyksós) se designa a un grupo humano procedente del Oriente Próximo (en el texto 
griego de Manetón, pros anatolén) que se hizo con el control del Bajo Egipto a mediados de siglo 

XVII a. C. Así lo cita Flavio Josefo: Durante el reinado de Tutimeos, la ira de Dios se abatió sobre 
nosotros; y de una extraña manera, desde las regiones hacia el Este una raza desconocida de invasores 
se puso en marcha contra nuestro país, seguro de la victoria. Habiendo derrotado a los regidores del 
país, quemaron despiadadamente nuestras ciudades. Finalmente eligieron como rey a uno de ellos, de 
nombre Salitis, el cual situó su capital en Menfis, exigiendo tributos al Alto y Bajo Egipto... 


87 Tueris "La Grande", también conocida como Tauret, diosa de la fertilidad, protectora de las 
embarazadas. También fue diosa celeste, la "Misteriosa del horizonte" en la mitología egipcia. 


88 En la mitología griega, Hermes (en griego antiguo 'Epuñg) es el dios olímpico mensajero, de las 
fronteras y los viajeros que las cruzan, el ingenio y del comercio en general, de la astucia, de los 
ladrones y los mentirosos. En la posterior mitología romana era denominado como Mercurio. Hijo 
de Zeus y la pléyade Maya. El himno homérico a Hermes lo invoca como el «de multiforme ingenio 
(polytropos), de astutos pensamientos, ladrón, cuatrero de bueyes, jefe de los sueños, espía nocturno, 
guardián de las puertas, que muy pronto habría de hacer alarde de gloriosas hazañas ante los 
inmortales dioses»..Hermes también es protagonista de muchos mitos, como, por ejemplo, el 

de Filemón y Baucis. 


89 Harpócrates (en griego antiguo: Aprokpdrmc) es el nombre griego con el que es conocida la 
deidad egipcia Horpajard o Harpajered, nombre del dios Horus en Alejandría.1 Los griegos lo 
adoptaron como dios del silencio. También simboliza el sol del amanecer o del invierno, y la 
renovación constante. 


90san Jerónimo (Chronica) sitúa la madurez de Diodoro hacia el 49 a. C., lo que coincide con las 
afirmaciones del propio autor. La fecha más antigua que menciona Diodoro es su visita a Egipto en la 
180* Olimpiada (entre el 60 a. C. y el 56 a. C.), que fue recordada por un tumulto en demanda de la 
pena de muerte para un ciudadano romano que había matado accidentalmente un gato, animal 
sagrado para los antiguos egipcios (Bibliotheca historica 1.41, 1.83). El último hecho recordado por 
Diodoro es la venganza de Octavio César Augusto sobre la ciudad de Tauromenium (hoy Taormina), 
cuya negativa a ayudarle condujo al futuro emperador a una derrota naval en el 36 a. C. Diodoro no 


da muestra de haberse enterado de la conversión de Egipto en provincia romana —lo que ocurrió en 
el 30 a. C.—, por lo que seguramente publicó su obra completa antes de esa fecha. Diodoro afirma que 
empleó treinta años en la composición de su Historia y que emprendió varios peligrosos viajes a través 
de Europa y Asia para completar sus investigaciones históricas; sin embargo, los críticos modernos 
han advertido varios errores sorprendentes que un testigo ocular no debería haber cometido 


91 En la mitología griega, Iris (en griego pic, “arco iris”) es hija de Taumante y de 

la oceánide Electra y hermana de las Harpías y de Arce. En la Ilíada, se la describe como mensajera de 
los dioses; sin embargo, en la Odisea este papel está reservado a Hermes. También aparece en 

la Eneida como mensajera de Hera. Eurípides la incluye en su tragedia Heracles, Iris aparece como, 
otra vez, la mensajera de Hera. 


Tris es la diosa del arco iris que anuncia el pacto de unión entre el Olimpo y la tierra al final de la 
tormenta; al igual que Hermes, es la encargada de hacer llegar los mensajes de los dioses a los seres 
humanos. También es conocida como una de las diosas del mar y del cielo. 


Durante la Titanomaquia, Iris fue elegida para ser la mensajera de los Olímpicos mientras que su 
hermana gemela, Arce, se convirtió en mensajera de los Titanes. 


En el himno homérico a Apolo, los dioses presentes en el nacimiento en Delos, enviaron a Iris para 
que trajera a Ilitía y ayudara a Leto a dar a luz a Apolo y Artemisa. 


92 En la mitología griega, Dioniso, transl.: Dionysos) es uno de los considerados dioses olímpicos, es 
el dios de la fertilidad y el vino. Hijo de Zeus y Sémele. Nieto de Harmonía y bisnieto de Afrodita, sin 
embargo, otras versiones afirman que era hijo de Zeus y Perséfone. 


93 En Egipto se creía que la primera pareja humana fue Osiris e Isis creencia basada en la isla de 
Elefantina. 


94 Era considerado el creador del huevo primordial de donde surgió la luz solar, al inicio de los 
tiempos, que dio vida al mundo. Dios alfarero que modelaba con lodo del Nilo las personas, creando 
su ka en el momento de nacer. Dios de la fertilidad. También era guardián de las aguas 

del inframundo (Duat) y custodio de las fuentes del Nilo en Elefantina. 


Según una tradición Jnum creaba a los hombres con su torno de alfarero, pero rompió su rueda 
cansado de hacerla girar y colocó, en cada mujer, una parte de ella. Desde entonces pudieron 
reproducirse sin su intervención. 


Formó parte de la tríada de Esna, con Satis y Neit; de la tríada de Elefantina, siendo esposo de Satis y 
padre de Anukis; en la Baja Época serán con Neit y Heka con quienes forma tríada. Era el esposo 
de Heket en Antinoe. 


95 Vitruvio escribe: “Los matemáticos, afirmaron que el número perfecto es el número seis”. L.III-C.I. 
y comenta en el libro V, Como para Pitágoras es el número 216 el más indicado para contener el 


conocimiento: “Les pareció bien escribir sus teorías y sus reglas en unos volúmenes de estructura 
cúbica”: fijaron el cubo Como el conjunto de 216 versos. L.V-Prefacio (De Arquitectura). 


96 Para algunos hindúes, el monte Meru está compuesto de 109 picos, entre los cuales el más alto es 
el monte Kailás (donde se encuentra la morada del dios Shivá). Según el texto épico Mahá 

Bhárata (3.503 y 3.1697), el Harivilás y el Rig-veda (3.4.44 y 3.4.27), el monte Kailás se encuentra 
físicamente en los montes Himalaya. En el resto de los picos del monte Meru viven además 

33 millones de dioses (entre los que se destacan Visnú y Brahmá). 


En cambio para el hinduismo tradicional, el monte Meru tiene 450.000 kilómetros de altura (en 
comparación, el planeta Tierra tiene 12.800 km de diámetro), tiene forma de cono truncado muy 
alargado, consta de un solo pico, y se encuentra en el centro de Eurasia (el continente Yambu Duipa, o 
“isla del árbol yambul”), quizá en la meseta del Pamir. 


9'7Los traductores griegos que traducían textos bíblicos del copto y hebreo al griego traducían el 
Tetragramatón el nombre inefable de Dios como Pipi, en referencia al número Pi, y este como doble 
cubo. 


O8El edificio debió tener una longitud interior de aproximadamente 30 metros, 10 metros de ancho y 
una altura de también 10 metros (60 x 20 x 20 codos). Sus dimensiones, por tanto, eran más bien las 
de una capilla palatina, ya que el culto se hacía desde su exterior. A ambos lados de su entrada se 
erigieron dos columnas, llamadas Yakin y Boaz. La tercera cámara, el Devir, Kodesh HaKodashim o 
Santo de los Santos (sancta sanctorum), se encontraba en la parte trasera, a un nivel más alto que el 
Heijal, y sólo podía accederse a él subiendo por una escalera. El Devir tenía la forma de un cubo de 
aproximadamente 10x10x10 metros (20 x 20 x 20 codos), y en su centro se ubicó el Arca de la 
Alianza. Éste era un arca grande, hecha de madera de acacia, cubierta con planchas de oro y con 
cuatro anillas a las esquinas en las que se ponían varas para transportarla. Dentro del Arca se 
guardaron las Tablas de la Ley, entregados por el mismo Dios a Moisés. En estas Tablas se grabaron 
los Diez Mandamientos, sirviendo de conexión entre Dios e Israel. 


99El nombre del Rey, Nabucodonosor, posee gematría 6*6*6.Nabucodonosor II (c. 630-562 a. C.) es 
probablemente el gobernante más conocido de la dinastía caldea de Babilonia. Reinó entre el 
605 a. C. y 562 a.C. 


100 El Shaddai (en hebreo: "11 9N, IPA: [el Sa'daj]) o simplemente Shaddai es uno de los nombres del 
Dios de Israel. El Shaddai se traduce convencionalmente al castellano como Dios Todopoderoso (Deus 
Omnipotens en latín), pero su significado original no está claro. 


Si bien la traducción de El como "Dios" o "Señor" en el idioma ugarítico / cananeo es sencilla, el 
significado literal de Shaddai es objeto de debate. La forma de la frase El Shaddai se ajusta al patrón 
de los nombres divinos en el antiguo Cercano Oriente, exactamente como es el caso de nombres como 
"El Olam", " El Elyon" o "El Betel". Como tal, El Shaddai puede transmitir varias relaciones semánticas 
diferentes entre las dos palabras. 


101Fuxi o Fu Xi (chino: (A3%, pinyin Fúxi, Wade-Giles: Fu-hsi o Fu Hsi) fue el primero de los 
mitológicos tres augustos y cinco emperadores de la antigua China. También se le conoce como Paoxi 
(124%; páoxI). Se le atribuye la invención de la escritura, la pesca y la caza. Al parecer, era mitad 
hombre mitad serpiente. Emperador Amarillo puede traducirse como Rey del barro amarillo, toma su 
nombre del río amarillo de donde surgió, como pez al igual que Enki en la cultura sumeria representa 
a la luna y Nuwa su mujer, al movimiento del planeta Venus en el cielo. 


102En mitología Sumeria, Nirhusag es el nombre más conocido de Ki, era la Tierra y Diosa madre 
que generalmente aparecía como la hermana de Enlil pero, en algunas tradiciones, ella era su 
consorte. Posiblemente, nació de la unión de An y de Nammu, o, muchas veces, figura como hija de 
Kishar. En los primeros días, ella fue separada del cielo (An) y sacada fuera por Enlil. Con el nombre 
de Antu, aparece como progenitora de la mayoría de los Dioses, de los Anunaki, los Igigi y los Utukku, 
con la asistencia de Enki produce la vida animal y vegetal. Ninhursag significa 'Señora de las Colinas 
Sagradas'. Ella tiene muchos otros nombres, Ki = Tierra, Nintu = Señora del Nacimiento, Ninmah = 
Señora Agosto, Dingirmah, Aruru, Uriash, Belit-ili, y como la esposa de Enki era generalmente 
llamada Damgalnuna o Damkina. Fue principalmente una Diosa de la fertilidad. En algunos himnos se 
la identifica como "verdadera y gran señora de los cielos" y que los Reyes de Sumer "fueron nutridos 
por la leche de Nirhusag”. La leyenda cuenta que ella creó las colinas y las montañas, y que su nombre 
lo cambió su hijo Ninurta, de Ninmah a Ninursag para conmemorar ese hecho. 


103Estos mitos se relatan en el libro “De los Montes y los Mares", ha sido considerado como uno de 
los pilares sobre los que se ha apoyado la realidad mágica y mítica vivida por los chinos en su 
voluntario aislamiento, en la que dragones y fénix tenían una existencia tan real como tigres y leones. 


104De similar simbolismo al árbol sagrado de la cultura sumeria y al árbol o pilar fundamental 
representativo del Dios Sth. 


105El I Ching, Yijing o 1 King (en chino tradicional: 54; en chino simplificado: 2424; en pinyin: yi 
jing) es un libro oracular chino cuyos primeros textos se suponen escritos hacia el 1200 a. C.Es uno de 
los Cinco Clásicos confucianos. 


106Fu-xi, al igual que Hermes, tras decodificar los símbolos del mundo natural crea el primer 
instrumento musical. 


107En hebreo significa enrollamiento, podría se una referencia al movimiento de Venus en el cielo. 


108 Leviatán (/Irva1.o09n/; hebreo: 1912, Livyatan) es una criatura con la forma de una serpiente 
marina de la creencia judía, a la que se hace referencia en la Biblia hebrea en el Libro de Job, Salmos, 
el Libro de Isaías y el Libro de Amós. El Leviatán del Libro de Job es un reflejo del antiguo cananeo 
Lotan, un monstruo primigenio derrotado por el dios Baal Hadad. Los paralelos al papel de Tiamat 
mesopotámico derrotado por Marduk han sido dibujados durante mucho tiempo en la mitología 
comparativa, al igual que las comparaciones más amplias con narraciones de dragones y serpientes 
mundiales como Indra matando a Vrtra o Thor matando a Jórmungandr, pero Leviatán ya figura en la 
Biblia hebrea como metáfora de un enemigo poderoso, especialmente Babilonia (Isaías 27: 1), y 
algunos eruditos del siglo XIX lo han interpretado pragmáticamente como una referencia a grandes 
criaturas acuáticas, como el cocodrilo. La palabra más tarde se usó como un término para "gran 
ballena", así como para los monstruos marinos en general. 


109Zardoz es una película estadounidense dirigida por John Boorman en 1974. Realizada con bajo 
presupuesto pero con un alto contenido filosófico, Zardoz es una alegoría situada en un futuro post- 
apocalíptico. Trata temas como la inmortalidad, la oligarquía y la segregación social, y hace continuas 
referencias a El Mago de Oz, todo con cierta ironía. 


110 El Clásico de las Montañas y los Mares o Shan Hai Jing, anteriormente romanizado como 

el Shan-hai Ching, es un texto clásico chino y una recopilación de geografía mítica y mitos. Las 
versiones del texto han existido desde el siglo IV aC, pero la forma presente no fue lograda hasta 
principios de la dinastía Han unos cuantos siglos más tarde. Es en gran parte un relato fabuloso de la 
geografía y cultura de la China pre-Qin así como una colección de mitología china. El libro está 
dividido en dieciocho secciones; describe en torno a 550 montañas y 300 canales. 


111 Meuru tambien es llamado Sumeru (Sanskrito) o Sineru (Páli) or gaia (en Tibetano) se le 


agrega el prefijo su-, con el significado de "Exelente Meru" o "maravillo Meru" and Mahameru i.e. 
"Gran Meru" (Chino: 24H 111 Xumi Shan, Japones: ¿A 11 Shumi-sen, Páli Neru,). 


112Vitruvio escribe: “Los matemáticos, afirmaron que el número perfecto es el número seis”. L.ITI-C.I. 
y comenta en el libro V, Como para Pitágoras es el número 216 el más indicado para contener el 
conocimiento: “Les pareció bien escribir sus teorías y sus reglas en unos volúmenes de estructura 
cúbica”: fijaron el cubo Como el conjunto de 216 versos. L.V-Prefacio (De Arquitectura). 


113Fiat lux es una locución latina que literalmente significa «Que se haga la luz» o «Sea la luz», y tiene 
sus orígenes en la frase hebrea T1N>77? (yehiy 'or). 
La expresión proviene del tercer versículo bíblico del libro del Génesis. 


1 14Para el pitagorismo el número 6 era sagrado, al igual que el 16. Les pareció bien escribir sus 
teorías y sus reglas en unos volúmenes de estructura cúbica "cybicis rationibus": fijaron el cubo Como el 
conjunto 

de 216 versos, donde cada Norma no sobrepasase tres versos; El número 216 = 6*6*6 o un cubo de 
lado 6, cuya longitud es 3,1416; En contraposición a esto, el número 9 representa una salida del 
paradigma numérico. 


115El Panteón de Agripa o Panteón de Roma (en italiano: Il Pantheon) es un templo de planta 
circular erigido en Roma por Adriano a comienzos del Imperio romano, entre los años 118 y 125 d.C. 
parcialmente construido sobre las ruinas del templo erigido en el 27 a. C. por Agripa, destruido por un 
incendio en el año 80, dedicado a todos los Dioses (la palabra panteón, de origen griego significa 
«Templo de todos los Dioses»). 


116Ad Quadratum, es un método constructivo que relaciona la geometría con la arquitectura en un 
sistema de proporciones; En el diseño de catedrales góticas y templos religiosos se empleaba como 
fundamento y marco de la geometría humana; Representa un estado de conciencia y el logro de la 
cuadratura del círculo. 


117En el alfabeto hebreo representa a la letra Vav, y al número 6; La única letra que aparece partida 
en la Torah simbolizando la unión que debe llevar el hombre para con Dios. 


118Jnum "El que modela", fue un Dios creador en la egipcia. Es el Dios de la noche; Era considerado el 
creador del huevo primordial de donde surgió la luz solar, al inicio de los tiempos, que dio vida al 
mundo. Dios alfarero que modelaba con lodo del Nilo las personas, creando su ka en el momento de 
nacer. Dios de la fertilidad. También era guardián de las aguas del inframundo (Duat) y custodio de 
las fuentes del Nilo en Elefantina. 


119Shu, era una deidad asociada a la luz cósmica, se lo ve en distintos grabados sosteniendo el cielo, 
como un Hombre con un tocado de una pluma de avestruz, o de cuatro plumas segmentadas, un cetro 
Uas y el Anj. También aparece, con una rodilla en tierra. Otras veces en forma de león. 


120La vesica piscis (vejiga de pez en latín) es un símbolo hecho con dos círculos del mismo radio que 
se intersecan de manera que el centro de cada círculo está en la circunferencia del otro. Esta forma se 
denomina también mandorla (que significa "almendra" en italiano). 

Era un símbolo conocido en las antiguas civilizaciones de Mesopotamia, África y Asia. 


121Hekal, su raíz etimológica es el vocablo “E-gal” de la cultura sumeria cuya traducción es Gran 
Barco. 


122Ptah, deidad egipcia considerada Gran arquitecto universal, los romanos lo asociaban a Vulcano, 
y los griegos a Hefastos. 


123Dios Min, deidad lunar, de la fertilidad y la vegetación, Dios de la lluvia, protector de los 
comerciantes y los mineros, representaba la fuerza generadora de la naturaleza en la mitología 
egipcia, es uno de los Dioses más antiguos de Egipto adorado en la cultura Nagada; Para el imaginario 
Griego representaba al Dios Pan. 


124Nagada o Naggada, es el nombre que recibe una cultura de la época predinástica del Antiguo 
Egipto, que se data de ca. 4000 a 3000 a. C, fue cuna del alfabeto como lo conocemos, los logos 
desarrollados en esta cultura son más antiguos que los logos de la cultura sumeria en por lo menos 
500 años. 


125Símbolo de Osiris Coronado en la luz, es similar al símbolo de la piña de la cultura sumeria 
coronando el árbol sagrado; Este símbolo va a coronar los postes fundamentales como el del Dios Min, 
“Fiesta de la escalera” en cuyo pináculo se encontraba la rama Ima. 


126La cultura Naqada, tuvo influencia sumeria 3.800 A.c.; El Arqueólogo británico Sir William 
Mathew Flinders Petrie, encontró varias estatuas monumentales del Dios Min, en el estrato cultural 
Nagada. 


127El libro de las Revelaciones o Apocalipsis de san Juan (en griego: Arroxóvy1c 
"Ivdávvov [Apokálypsis loánnoul, “Revelación de Juan”. 


128Dioses Como Ea, Enki, Dgan y en china Fu xi, fueron retratados surgiendo de las aguas 
primordiales, y por lo tanto con cuerpo de peces. 


129El devir o santo de los santos, es el espacio más sagrado dentro del templo del Rey Salomón, en 
cuyo interior se encontraba el Arca de la alianza, y las tablas de ley, solo se puede decodificar estos 
espacios en su correcta proporción filosófica, estudiando la gematría de las palabras que nombran 
estos acontecimientos culturales. 


130La Gematría es un método y una metátesis (alternación del orden de las letras en una palabra) 
que depende del hecho de que cada carácter hebreo o griego tiene un valor numérico. Cuando la suma 
de los números de los caracteres que componen una palabra daba el mismo resultado que la suma de 
los caracteres de otra palabra, que sin embargo no era la misma, se percibía una analogía entre Ellas y 
se considera que deberían tener necesariamente una conexión, el ejemplo más claro cuya gematría 
explica el nombre, es el vocablo Nilo, cuya gematría es 365 al igual que Mitra, o Abraxas; El vocablo 
Devir cuya gematría es 216. o sea un cubo de lado 6 o un hexágono. 


131 Era el dios de la lluvia, del sol naciente y de la fertilidad. Es uno de los Vanir, los cuales viven 
en Vanaheim. Señor de la vegetación, Freyr poseía la summarbrander (la "espada del verano", que 
sabía moverse y luchar sola por los aires), pero la abandonó por conquistar a Gerda, 

una gigante virgen. Posee el jabalí de oro Gullinbursti, regalo de los enanos Sindri y Brokk, que tira de 
un carro tan deprisa como un caballo al galope, y cuyo resplandor ilumina la noche; también el 

barco SkídblaÓnir, y un caballo que ignora todos los obstáculos. Es el dios favorito de los elfos. 


132 San Nicolás, también conocido como San Nicolás de Myra o San Nicolás de Bari (en 
Occidente, por el lugar donde fueron trasladados sus restos) fue un obispo que vivió en el siglo IV. 
Más de dos mil templos están dedicados a él en todo el mundo. 


En Oriente lo llaman Nicolás de Mira, por la ciudad donde estuvo de obispo, pero en Occidente se le 
llama Nicolás de Bari, porque cuando los musulmanes conquistaron Anatolia, un grupo de cristianos 
sacó de allí en secreto las reliquias del santo y se las llevó a la ciudad de Bari, en Italia. En esa ciudad 
se le adjudicaron tan admirables milagros al rezarle que su culto llegó a ser sumamente popular en 
toda Europa. Es Patrono de Rusia, de Grecia y de Turquía. En Roma ya en el año 550 le habían 
construido un templo en su honor. 


Su nombre es notable también fuera del mundo cristiano porque su figura ha dado origen al mito de 
Santa Claus (o Klaus), conocido también como Papá Noel. 


133 Sol Invictus ("Sol invicto” o "inconquistado”) fue un culto religioso hacia una divinidad solar 
iniciado en el Imperio Romano tardío. El Festival del nacimiento del Sol inconquistado (Dies Natalis 
Solis Invicti) indicaba que nacía un nuevo sol que vencía a la oscuridad y que a partir del final 

del solsticio de invierno (21 de diciembre) los días iban a hacerse más largos. Este Festival corría 
desde el 22 al 25 de diciembre. 


134 Cayo Valerio Catulo (en latín, Gaius Valerius Catullus; Verona, actual Italia, h. 87 a. C.-Roma, h. 
57 a. C., aunque muchos estudiosos aceptan las fechas 84 a. C.-54 a. C.) fue un poeta latino. 


135 Se denomina mitraísmo o misterios de Mitra (en persa: ¿133,40 ) a una religión mistérica muy 
difundida en el Imperio romano entre los siglos 1 y IV d. C. en que se rendía culto a una divinidad 
llamada Mitra y que tuvo especial implantación entre los soldados romanos. Existen testimonios 
materiales de la práctica de esta religión en numerosos lugares del antiguo Imperio romano: 

en Roma y en Ostia, así como en Mauritania, Britania y las provincias fronterizas a lo largo del río 
Rin y del Danubio, consistentes en restos de templos, inscripciones y obras de arte que representan al 
dios u otros aspectos de la religión. Frente a esta relativa abundancia de restos arqueológicos, son 
muy escasas las referencias en textos clásicos a esta religión. 


136 Eón o Aión (en griego antiguo: aiwv, del griego arcaico aipwv) es un dios de la mitología 

griega adoptada por los romanos. Dios supremo e imparcial, es el dios del tiempo eterno y de 

la prosperidad, no teniendo ni comienzo ni final. En contraste a Crono como el tiempo empírico 
dividido en pasado presente y futuro. Él es, pues, un dios de la eternidad, asociado a otras religiones 
mistéricas que tienen que ver con el más allá, como los misterios de Cibeles, los misterios dionisíacos, 
el Orfismo y el Mitraísmo. Suele típicamente ir en compañía de diosas madre o diosas de la tierra tales 
como Tellus o Cibeles así como se ve en la placa de Parabiago. En el entorno latino esta deidad puede 
ir asociada a los conceptos de Aevum o Saeculum. Tenía un sitio privilegiado en la expresión de la 
propaganda imperial. 


137 En la mitología griega, Nix, Nyxo simplemente Noches (en griego antiguo, NÚ8) era 
la diosa primordial de la noche. También es llamada Nicte,s y en los textos romanos que tratan este 
tema griego, su nombre se traduce como Nox. 


138 Atlas sostiene el mundo desde su base (la antartida). En la mitología 

griega, Atlante, Atlas o Atlantis (en griego antiguo 'Athac, “el portador”, de Thúaw tláÓ, “portar”, 
“soportar”) era un joven titán al que Zeus condenó a cargar sobre sus hombros el cielo.1 Era hijo 

de Jápeto y la ninfa Clímene (en otras versiones, de Asia) y hermano 

de Prometeo, Epimeteo y Menecio. Higino, sin embargo, lo hace hijo de Gea y Éter o Urano, aunque el 
texto del Prefacio, donde hace esta afirmación, está algo corrupto. Fue el padre de 

las Hespérides (con Hesperis), Mera, las Híades, Calipso y las Pléyades. 


139 Terrirorio Bereber. 


140 En la mitología griega, Gerión (en griego antiguo Pnpuwv Géruón o Fnpuóvns Géruónés) era un 
monstruoso gigante, hijo de Crisaor y Calírroe. 


Gerión es descrito como un ser antropomorfo formado por tres cuerpos, con sus respectivas cabezas y 
extremidades, según la mayoría de las versiones. Aunque no se suele especificar la forma exacta de la 
unión entre los tres cuerpos, se le suele representar con una unión lineal o radial por las cinturas 


141 Apolonio de Rodas (AroAwviog o Pódioc, Alejandría, 295 a. C.-Rodas, 215 a. C.) fue un poeta 
griego, autor del poema épico Argonáuticas. Apolonio de Rodas 1V,1390-1400.. 


142 Lucifer (del latín lux luz? y fero “llevar”: “portador de luz”) según el Diccionario de la lengua 
española lo define como forma poética de llamar a un Lucero,1 haciendo referencia al brillo que se 
obtiene del planeta Júpiter y del planeta Venus al amanecer. Surgió en la Antigua Grecia debido a la 
ausencia de mecanismos para distinguir planetas y estrellas a simple vista. Este concepto se mantuvo 
en la astrología de la antigua Roma en la noción de la stella matutina (el “lucero del alba”) 
contrapuesto a la stella vespertina o el véspere (el “lucero de la tarde”) o “véspero”. En la tradición 
cristiana, Lucifer como sinónimo de lucero (Isaías 14:12) representa al ángel caído, ejemplo de belleza 
e inteligencia a quien la soberbia le hizo perder su posición en los cielos, transformándose en Satanás 


143 Heracles, Héracles(en griego antiguo 'HpokAño, Héeraklés, del nombre de la diosa Héra, 

y kleos: “gloria” es decir “gloria de Hera”) o Hércules (en la mitología romana) era un héroe de 

la mitología griega. Era hijo de Zeus y Alcmena, una reina mortal, hijo adoptivo de Anfitrión y 
bisnieto de Perseo por la línea materna. Recibió al nacer el nombre de Alceo o Alcides, en honor a su 
abuelo Alceo (Alxoñoc, Alkaios); si bien esta misma palabra evoca la idea de fortaleza (griego úGAKn). 
Fue en su edad adulta cuando recibió el nombre con que se lo conoce, impuesto por Apolo, a través de 
la Pitia, para indicar su condición de servidor de la diosa Hera. En Roma, así como en Europa 
Occidental, es más conocido como Hércules y algunos emperadores romanos —entre 

ellos Cómodo y Maximiano— se identificaron con su figura 


144 Pintor de Midias es la denominación historiográfica de un pintor griego antiguo de cerámica de 
figuras rojas, identificado con el «estilo florido» de finales del siglo V a. C.. Estuvo activo 

en Atenas entre los años 420 y 390 a. C. y se caracterizaba por el gusto por las escenas eróticas 

("de gineceo") y la ornamentación, las poses contorneadas y afectadas, el manierismo de los gestos 

y ropajes complejos con un gran cuidado en los bordados y las joyas. 


145 Texto extraido de wikypedia. 


146 En la antigiiedad clásica, Océano (en griego antiguo 'Okeovóc Ókeanós u Qyevoc Ógenos, 
literalmente “océano”; en latín Oceanus u Ogenus) se refería al océano mundial, que 

los griegos y romanos pensaban que era un enorme río que circundaba el mundo. Más precisamente, 
era la corriente de agua marina del ecuador en la que flotaba el ecúmene (oikoupévn oikoumene). 


147 La Antartida. 


143 Quinto Septimio Florente Tertuliano (c. 160-c. 220) fue un padre de la Iglesia y un prolífico 
escritor durante la segunda parte del siglo II y primera parte del siglo III. Debido a su trayectoria 
controvertida por haberse unido al movimiento montanista es, junto con Orígenes, uno de los dos 
padres de la Iglesia que no fueron canonizados. Nació, vivió y murió en Cartago, en el actual Túnez, y 
ejerció una gran influencia en la Cristiandad occidental de la época. 


149 Este colectivo gnóstico creía que la tierra había sido creada por él. Pensaban, de igual forma, que 
su nombre encerraba grandes misterios debido en parte al hecho de que las siete letras griegas que lo 
componen (Afpagac) suman un total de 365, la cifra de los días del año. Se creía, además, que 
comandaba a sólo 3 dioses, cada uno de ellos poseedor de una virtud. También se sabe que era 
adorado por los cainitas. 


150 Thomas More, también conocido por su nombre castellanizado Tomás Moro, o por su nombre 
en latín Thomas Morus y venerado por los católicos como santo Tomás Moro (Londres, 7 de 
febrero de 1478-ibidem, 6 de julio de 1535), fue un 

pensador, teólogo, político, humanista y escritor inglés 


151 En la mitología griega, Eos (en griego antiguo 'Hwc £ós o 'Ewc Eos, “aurora”) era la diosa titánide: 
de la aurora, que salía de su hogar al borde del océano que rodeaba el mundo para anunciar a su 
hermano Helios, el Sol. 


152 En la mitología griega, Ladón (en griego Apakov A%dwv, Drakon Ladón) era un dragón de cien 
cabezas (cada una de las cuales hablaba una lengua diferente), junto con las ninfas Hespérides, era el 
encargado de custodiar el jardín de las Hespérides, por lo que también se le conocía como Dragón de 
las Hespérides (en latín Draco Hesperidum). Era hijo de Forcis y Ceto1 o de Tifón y Equidna según la 
versión. 


Hera lo envió a custodiar su huerto de manzanas de oro, ya que no confiaba en las Hespérides hijas 
de Atlas. Heracles le dio muerte en uno de sus doce trabajos. Para agradecer sus leales servicios, Hera, 
ascendió sus restos al cielo, lugar donde, desde entonces, forma la Constelación del Dragón. 


Diodoro de Sicilia le da una interpretación evemerista, como un pastor humano cuidando su rebaño 
de oveja. 


153 La palabra edén (15) es de origen hebreo y significa 'delicia'. El jardín del '¿den' (719 71 
"Gan Eden) fue donde Adán pasó su infancia en compañía de Eva. 


154 En cambio «Edén» es una palabra hebrea de origen sumerio edin que significa "planicie", o "lugar 
plano más allá de las tierras cultivadas”. El uso de la palabra en el Génesis parece indicar más bien a 
una región geográfica, mientras que el Paraíso se refiere al huerto "al este" en esa región 


155 Heracles, 1Héraclesz(en griego antiguo 'HpoxAñc, Héraklés, del nombre de la diosa Hera, 
y kleos: “gloria” es decir “gloria de Hera”) o Hércules (en la mitología romana) era un héroe de 


la mitología griega. Era hijo de Zeus y Alcmena, una reina mortal, hijo adoptivo de Anfitrión y 
bisnieto de Perseo por la línea materna.sRecibió al nacer el nombre de Alceo o Alcides, en honor a su 
abuelo Alceo (Adxaloc, Alkaios); si bien esta misma palabra evoca la idea de fortaleza (griego ÚAxn). 
Fue en su edad adulta cuando recibió el nombre con que se lo conoce, impuesto por Apolo, a través de 
la Pitia, para indicar su condición de servidor de la diosa Hera. En Roma, así como en Europa 
Occidental, es más conocido como Hércules y algunos emperadores romanos —entre 

ellos Cómodo y Maximiano— se identificaron con su figura. 


156 En la mitología griega, la Hidra de Lerna (en griego antiguo Aspvaia “Ydpa) era un antiguo y 
despiadado monstruo acuático ctónico con forma de serpiente policéfala (cuyo número de cabezas va 
desde tres, cinco o nueve hasta cien, e incluso diez mil según la fuente) y aliento venenoso a la 

que Hércules mató en el segundo de sus doce trabajos 


157 En la mitología griega Yolao, lolas o lolao (en griego antiguo lóMao0), hijo 
de Ificles y Automedusa, era uno de los más fieles compañeros de su tío Heracles, a quien solía 
conducir el carro. Plutarco y Eurípides le presentan incluso como su erómeno (amante). 


158 Busiris era, en la mitología griega, un rey de Egipto, al que Heracles dio muerte. Busiris proviene 
del nombre griego de un lugar en Egipto, que en egipcio, se llamaba Dyed, Djed o Dyedu. Era un 
centro para el culto a Osiris, y por eso los griegos eligieron este nombre. La palabra Busiris, también se 
usa para referirse al dios principal de Busiris, un atributo de Osiris. Busiris es descrito como un rey 
tirano y cruel, que sojuzgaba el país de Egipto y había expulsado de él a Proteo. Además intentó 
secuestrar a las bellas Hespérides, lo que ocasionó la ira de los dioses. Busiris quiso apaciguar la ira de 
los dioses ofreciendo en sacrificio a todos los extranjeros que pisaran la tierra de Egipto. De esta 
forma, Heracles llegó a encontrarse entre los que iban a ser sacrificados; sin embargo, el héroe pudo 
librarse de sus ataduras y dio muerte a Busiris, liberando a los egipcios 


159 En la mitología griega, Atenea (del griego ático A8hva, transl. Athéné, o A6nvoin, Athénaie), 
también conocida como Palas Atenea (MadAMac ABRVOD), es la diosa de la guerra, 

la civilización, sabiduría, estrategia en combate, de las ciencias, de la justicia y de la habilidad. Fue 
una de las principales divinidades del panteón griego y una de los doce dioses olímpicos. Atenea 
recibió culto en toda la Grecia Antigua y en toda su área de influencia, desde las colonias griegas de 
Asia Menor hasta las de la península ibérica y el norte de África. Su presencia está atestiguada hasta 
en las proximidades de la India. Por ello su culto tomó muchas formas e incluso tuvo una extensión 
considerable hasta el punto de que su figura fue sincretizada con otras divinidades en las regiones 
aledañas al Mediterráneo. En la mitología romana se la adoraba con el nombre de Minerva. 


160 John Milton (Londres, 9 de diciembre de 1608-ibídem, 8 de noviembre de 1674) fue un poeta y 
ensayista inglés, conocido especialmente por su poema épico El paraíso perdido (Paradise Lost). 
Políticamente fue una figura importante entre los que apoyaron la Mancomunidad de Inglaterra. 
Ocupó el puesto de ministro de lenguas extranjeras bajo el mandato de Oliver Cromwell y sus tratados 
políticos fueron consultados para la redacción de la Constitución de los Estados Unidos de América. 


161 Etimología: el término bhagavadgitá significa “el canto de Bhagaván (Dios, que posee [todas las] 
opulencias)”. A veces se traduce de manera imprecisa simplemente como “canto del Señor”. 


162 Se denominan Vedas (literalmente “conocimiento”, en sánscrito) a los cuatro textos más antiguos 
de la literatura india, base de la religión védica (que fue previa a la religión hinduista). El más 
antiguo de los cuatro, el Rig-veda, fue compuesto oralmente en sánscrito a mediados 

del II milenio a. C. Los otros tres son en gran parte copias del Rig-veda original. Los textos védicos se 
desarrollaron dentro de lo que se denomina la cultura védica, basada en castas (varna o “color”) 

y ásramas (etapas de vida religiosa). 


La palabra sánscrita veda proviene de un término indoeuropeo *weid, que significa “ver”. Está 
relacionado con el latín video (“ver”) y el griego gidoc /eidos/ o peidoc /veidos/ (“aspecto”) y oída / 
oida/ o (pJoióa /foida/ (“saber”). 


163 Fiat lux es una locución latina que literalmente significa «Que se haga la luz» o «Sea la luz»,1 y 
que tiene sus orígenes en la frase hebrea NN >17” (yehiy 'or). 


164 De acuerdo con la doctrina vedánta, prakriti es la materia básica de la que se compone el 
universo. 


165 El Árbol de la Vida se representa en el conocido árbol sefirótico. El mismo se compone de diez 
emanaciones espirituales por parte de Dios, a través de las cuales dio origen a todo lo existente. Estas 
diez emanaciones (llamadas cada una de manera individual sefirá, y en conjunto, sefirot), para formar 
el Árbol de la Vida se intercomunican a través de 22 senderos, cada uno ligado a cada una de las 22 
letras del alfabeto hebreo. Por lo tanto se cree que del estudio del alfabeto hebreo desciende el 
conocimiento posterior de la Cábala y, por lo tanto, la Iluminación. Es posible apreciar el detalle del 
desarrollo de este árbol, en los libros cabalísticos como el Sefer Yetzirá. Se trata de 

un compendio muy profundo que requiere instrucción adecuada y una guía erudita. 


166 El Katha-upanisad (devanagari: +3 3UñHZ) Kathopanisad) es un libro sagrado 
del hinduismo comentado por Shankara y Madhva. Es el tercero de los 108 Upanishads del 
canon Muktika, se encuentra dentro de los 10 Upanishads principales (mukhia Upanishads). 


Su nombre original es Kathopanisad, que se separa por sus dos palabras 
constitutivas:Katha y Upanisad. 


167 Krishna es uno de los más importantes Héroes del Clan Yadu, considerado una encarnación del 
Dios Vishnu de la India. Según el hinduismo, Krisna es uno de los 

numerosos avatares ('encarnaciones”) del dios Visnú.1En cambio según el krishnaísmo, Krisna es la 
forma principal de Dios, de quien emanan Visnú y los demás dioses (como Shiva y Brahma). 


El mismo Krishna declara: «Siempre que la rectitud decae y aumenta la injusticia, yo me manifiesto; y 
para la protección de los virtuosos, la destrucción de los viciosos y el restablecimiento de la rectitud, 


yo encarno de era en era» (Bhagavad-gitá, capítulo IV, versos 7-8). 


168 The Maháparinibbána Sutta is Sutta 16 in the Digha Nikaya, a scripture belonging to the Sutta 
Pitaka of Theravada Buddhism. It concerns the end of Gautama Buddha's life - his parinibbana - and is 
the longest sutta of the Páli Canon. Because of its attention to detail, it has been resorted to as the 
principal source of reference in most standard accounts of the Buddha's death. 


169 Sangha (Hu samgha) es una palabra del pali o del sánscrito que puede ser traducida como 
"asociación", "asamblea" o "comunidad". Se usa comúnmente para referirse a grupos budistas o jainas. 
Tradicionalmente en el budismo el término puede hacer referencia a la sangha monástica formada por 
personas que han sido ordenadas como monjes o monjas, también puede usarse en un sentido más 
amplio para nombrar al conjunto de todos los seres (monjes o laicos) poseedores, o en búsqueda, de 
algún grado de realización, esta última definición es conocida también como arya-sangha o sangha 


noble. 


170 Lumbini (nombre moderno Rummindei) es un pueblo situado en el territorio de Nepal, en la 
región de Terai. Está considerado como el lugar de nacimiento de Buda; según la tradición, su madre 


lo tuvo en el camino de Kapilavastu, la capital del clan familiar. 


171 Bodhi (Tf) es un término en pali y sánscrito, que tradicionalmente se traduce como 
“iluminación. 


172 En la filosofía shramánica, nirvana es el estado de liberación tanto del sufrimiento (dukkha) 
como del ciclo de renacimientos. 


Es un concepto importante en el hinduismo, jainismo y budismo y suele alcanzarse mediante 
diferentes prácticas y técnicas espirituales. 


Nirvana es una palabra del sánscrito que hace referencia a un estado que puede alcanzarse a través de 
la meditación y la iluminación espiritual, y que consiste en la liberación de los deseos, el sufrimiento, 
la conciencia individual y el ciclo de reencarnaciones. 


173 Bodh Gaya o Bodhgaya es una ciudad india del distrito de Gaya, del estado de Bihar, en el 
noreste de la nación. Se sitúa a una altitud de 111 metros sobre el nivel del mar. Es un lugar santo 
del budismo porque según su credo allí alcanzó la iluminación el príncipe Siddharta, quien habría de 
convertirse en buda. 


174 En el marco de la mitología hinduista, los nagas son un tipo de seres o semidioses inferiores con 
forma de serpiente o dragones.Los nagas provienen del monte sumeru. 


175 Asoka o Ashoka Vardhana (304-232 a. C.) fue el tercer emperador mauria. Era hijo 

de Bindusara y nieto de Chandragupta. Reinó sobre la mayor parte del subcontinente 

indio desde circa 269 a. C. hasta 232 a. C. del actual Afganistán hasta Bengala y también hacia el sur, 
hasta la actual Mysore. Hacia 260 a. C., conquistó Kalinga en una destructiva guerra, cosa que no 
había logrado ninguno de sus antecesores.3 Tras presenciar las matanzas de la guerra, se convirtió 
gradualmente al budismo. 


176 Tissarakkhá fue la quinta reina de Ashoka; se casó con ella cuatro años antes de su 
muerte.Estaba muy celosa de la atención prestada por Asoka al árbol Bodhi, y causó su muerte por 
medio de espinas venenosas. 


177 El astrónomo Varaja Mijira (505-587), en su libro Pancha siddhántika, ubica al monte Meru en el 
polo norte (aunque en la actualidad se sabe que allí no hay ninguna montaña). En cambio el 

texto Suria siddhánta menciona un monte Meru en medio del planeta Tierra, y otros dos montes —el 
Sumeru (buen Meru) y el Kumeru (mal Meru)— en ambos polos. 


Bajo el monte Meru se encuentra el continente Yambu Duipa, formado por cuatro países con siete 
cordilleras montañosas. Este continente está rodeado por siete continentes concéntricos (ver Duipa), 
separados unos de otros por océanos (también concéntricos) de distintas sustancias: el océano más 
interno (el único que conocemos los seres humanos) es de agua salada, el siguiente de caña de azúcar, 
de vino, de ghi (mantequilla clarificada), de cuajada, de leche, y finalmente de agua dulce. 


Más allá de este último océano concéntrico hay cuatro puertas (una por cada punto cardinal: por 
ejemplo en el este se encuentra la puerta del dios Indra (rey de los dioses, dios del cielo, del rayo) con 
su elefante Airavata (según algunos, de tres cabezas). 


Más allá de estas cuatro entradas está el inmenso océano primordial. 


178 En la revelación de apocalipsis de Juan se indica que las dimensiones de la Nueva Jerusalén serán 
de 12 000 estadios de ancho e igual dimensión de largo y de altura (cada estadio según la medida de 
la antigiiedad equivale a 185,20 metros del sistema métrico decimal actual) y 144 codos la altura de 
sus muros. Si tomamos que el codo usado es el el codo sagrado egipcio la altura de la ciudad celeste es 
de 75,3984 mts. 


179 Xiwangmu 434, Xi Wangmu, Hsi Wang Mu, o Reina madre de occidente, es un personaje de 
la mitología china que durante la dinastía Han pasó a ser una divinidad taoísta. Habita en un palacio 
de jade sobre el Kunlun celeste, lugar mágico donde crecen las hierbas de la inmortalidad y los peces 
de larga vida. Autoridad de los inmortales, son sus discípulas todas las mujeres que aspiran a obtener 
el Tao. 


180 El taoísmo o daoísmo (en chino simplificado y tradicional: ¡84% ; en pinyin : daojio ; 
literalmente 'enseñanza del camino') es una tradición filosófica y religiosa de origen chino la cual 
enfatiza vivir en armonía con el tao (en chino simplificado y tradicional: ¡8; en pinyin: dáo; 


literalmente: 'el camino', también romanizado como dao). La palabra china já tao (o dao, dependiendo 
de la romanización que se use), se suele traducir por 'vía' o 'camino', aunque tiene innumerables 
matices en la filosofía y las religiones populares chinas. 


181 Los traductores griegos que traducían textos bíblicos del copto y hebreo al griego traducían el 
Tetragramatón el nombre inefable de Dios como Pipi, en referencia al número Pi, y este como doble 
cubo. 


182Sba en egipcio jeroglífico significaba estrella. La palabra sabeo “origen del término sabeano”, 
probablemente tenga su raíz en la palabra egipcia “sba” que significa “estrella-guía” o “estrella de 
Dios”. 


183 Hipómenes (en griego Trronévnc), también conocido como Melanión (Melaviwv), 

O Meilanion (Menaviwv), En la mitología griega fue hijo del arcadio Anfidamante de Megareo y el 
marido de la heroína Atalanta. Es conocido por haber sido uno de los discípulos de Quirón y haber 
superado a los otros en su afán de emprender retos difíciles Existen inscripciones que le mencionan 
como uno de los cazadores de Calidón 

El mito principal de Hipómenes es sobre su relación con Atalanta, narrada por Pseudo-Apolodoro, 
Ovidio, Servio e Higino. 


184 La parábola de la semilla de mostaza es una comparación (mashal) de Jesús de 
Nazaret transmitida en el Nuevo Testamento por los Evangelios 
de Mateo (13:31-32), Marcos (4:30-32) y Lucas (13:18-19). 


185 Es una de las nueve deidades principales de la ciudad egipcia Heliópolis, y uno de los dioses 
egipcios más importantes de esta mitología, esto se debe a que es el creador del 

universo, Atum también es conocido como Atem, Itemu, Atum-Ra o Tem. 

En la mitología egipcia su origen se describe como el surgimiento de un dios que proviene del océano 
originario, que existía antes de la creación, Atum fue quien daría inicio a la creación, pues dio vida a 
sus dos hijos Shu y Tefnut, quienes eran los dioses del aire y la humedad respectivamente. 


186 El Sutra del loto es uno de los sútras maháyánas más influyentes y populares en el este de Asia, 
así como base del budismo nichiren. (establecido en 150 - 250 a. C.) Como la mayoría de los sútras 
mahayana, fue probablemente escrito varios cientos de años después de la muerte de Buda Gautama. 
Existen muchos manuscritos en sánscrito (se hallaron fragmentos en Nepal, Cachemira y Asia Central). 
Existe también una versión tibetana y seis diferentes traducciones al chino, de las cuales sólo se 
conservan tres. En su contenido, se pueden hallar parábolas, poemas y versos de todo tipo, de lo cual, 
cada uno de ellos, transmite un significado que debe ser interpretado mediante un amplio estudio. 
Muchas de las historias que cuenta nunca sucedieron realmente, sino que son medios hábiles para 
expresar un significado y conforme a un fin. 


187 Hathor aparece a veces con la mención de “Dama del sicómoro del Sur”, refiriéndose al árbol que 
crece en Menfis, ya que el sicómoro de Norte crecía en Heliópolis. El ataúd de Osiris estaba construido 


con madera de sicomoro y recibía la sombra del mismo árbol. Ser enterrado en un ataúd de esa 
madera significaba ser acogido por el abrazo de la gran madre en forma de Isis, Hathor o Nut. 


188 E. A. Wallis Budge: Notes For Travellers In Egypt p. 281 


189 La diosa Isis, en forma de sagrado sicómoro, amamantando al faraón Tutmosis III. Dibujo en la 
tumba del rey, la KV34. 


190 Partes del mito aparecen en una amplia variedad de textos egipcios, desde textos funerarios y 
conjuros mágicos hasta cuentos. La historia es, por tanto, más detallada y cohesiva que cualquier otro 
mito del Antiguo Egipto; sin embargo, ninguna fuente egipcia brinda un relato completo del mito y las 
fuentes varían mucho en su versión de los eventos. Escritos griegos y romanos, particularmente Sobre 
Isis y Osiris de Plutarco, proporcionan bastante información, pero no siempre reflejan fielmente las 
creencias egipcias. Por medio de estos escritos, el mito de Osiris persistió, mientras se perdía el 
conocimiento de la mayoría de las creencias egipcias antiguas, y aun hoy en día es bien conocido. 


191 La principal unidad de medida lineal se conoce como Codo Real, y en la II y IV dinastías era 
equivalente a 0,524 m. de longitud. Se dividía en 28 "dedos" de 1,87 cm, dando lugar a muchas otras 
"submedidas". Por ejemplo, el "palmo" de cuatro dedos, que a su vez era la séptima parte del codo. 


192 En la primera religión védica (previa a la religión hinduista) Dyáus Pitá o Dyaús Pitrí era el 
Padre de los Cielos, esposo de Prituí (la Tierra) y padre de Agní (dios del fuego) e Indra (dios del 
cielo). 

, o FT en escritura devánagari.dyaúspitá, o dyauspitr en el sistema IAST de transliteración. 
Pronunciación: [diaúsh pitá]2 o [diaúsh pitrí]. Sus orígenes se pueden trazar desde el dios del 
cielo Dieus (en la religión protoindoeuropea) quien aparece en el idioma griego como Zeus 
pater (genitivo dios, y acusativo día), en latín como Júpiter (IúPiter, que en latín arcaico era lovis 
Páter: “padre del cielo”), en eslavo como Div, y en la mitología germana y noruega como Tyr, Zir o 
Ziu. 


193 Eusebio Hierónimo (en latín, Eusebius Sophronius Hieronymus; en griego, EuoéBioc 2wppóvios 
lepovujyoc) (Estridón, Dalmacia, c. 340 - Belén, 30 de septiembre de 420), conocido comúnmente 
como san Jerónimo, pero también como Jerónimo de Estridón o, simplemente, Jerónimo, tradujo, por 
encargo del papa Dámaso 1 (quien reunió los primeros libros de la Biblia en el Concilio de Roma en el 
año 382 de la era cristiana), la Biblia del griego y del hebreo al latín. Es considerado Padre de la 
Iglesia, uno de los cuatro grandes Padres Latinos. La traducción al latín de la Biblia hecha por San 
Jerónimo, llamada la Vulgata (de vulgata editio, 'edición para el pueblo') y publicada en el siglo IV de 
la era cristiana, fue declarada en 1546 —por la Iglesia católica en el Concilio de Trento— la versión 
única, auténtica y oficial de la Biblia para la Iglesia latina, hasta la promulgación de la Nova Vulgata, 
en 1979, el que ahora es el texto bíblico oficial de la Iglesia católica. 


194 La Vulgata es una traducción de la Biblia hebrea y griega al latín, realizada a finales del siglo IV, 
(en el 382 d.C.) por Jerónimo de Estridón. Fue encargada por el papa Dámaso 1 dos años antes de su 
muerte (366-384). La versión toma su nombre de la frase vulgata editio (edición divulgada) y se 


escribió en un latín corriente en contraposición con el latín clásico de Cicerón, que Jerónimo de 
Estridón dominaba. El objetivo de la Vulgata era ser más fácil de entender y más exacta que sus 
predecesoras. La Biblia latina utilizada antes de la Vulgata, la Vetus Latina, no fue traducida por una 
única persona o institución y ni siquiera se editó de forma uniforme. La calidad y el estilo de los libros 
individuales variaba. Las traducciones del Antiguo Testamento provenían casi todas de 

la Septuaginta griega. 


En el siglo IV, pudo haber sido añadida la coma joánica (en latín, comma johanneum), como 
una glosa en los versículos de la Primera epístola de Juan 5, 7-8, y luego fue agregada al texto de la 
epístola, en la Vulgata latina, cerca del año 800. 


195 La palabra querubín viene del hebreo querub, que puede significar «toro» o «los próximos» o 
«segundos», en referencia al coro angélico que es liderado por los serafines. 

Con el transcurrir de los siglos la imagen de los querubines se asimiló a la de un ángel 

niño. Querubín viene del hebreo kerubim con el mismo significado de «angelito». Ahora bien, en su 
etimología hebrea, karov significa «cercano». Debido a que en la disposición de los coros de los 
ángeles, los querubines están cercanos a Dios, se los llamó krubím. Existen discusiones por la grafía de 
la palabra que suena igual (krubím y crubín), pero en hebreo se escribe con otras letras (Éxodo 
25:18). 

Los querubines son seres que pueden ser vistos solo por quienes son «elevados» a una dimensión 
superior, es decir, a un estado en el que el cielo «se abre para ellos» (Ezequiel 10:14; 1 Reyes 6:23-28). 
La regla Egipcia llamada codo sagrado de 0,5236 cm x 6 da como resultado 3,1415 o sea 31. Esta regla 
termina en la pulgada 28 con la forma de dos gorriones de aquí surgió la mitología del querubín. 


196 El arca del pacto (en hebreo: M”137 MN, moderno: Arón Ha'brét, tiberiano: 'Arón Habbarít; 
griego Koiné: KiBwTóc tng dia8nkng), también conocido como el Arca del Testimonio, y en algunos 
versos en varios versos a través de varios versos en varios versos Arca de Dios, es un cofre de madera 
cubierto de oro con tapa que se describe en el Libro del Éxodo como que contiene las dos tabletas de 
piedra de los Diez Mandamientos. Según varios textos dentro de la Biblia hebrea, también contenía la 
vara de Aarón y una olla de maná. En el Nuevo Testamento cristiano, Hebreos 9: 4 dice que "El arca 
del pacto [estaba] cubierta por todos lados con oro, en el cual había un frasco de oro que sostenía el 
maná, y la vara de Aarón que brotó, y las tablas del pacto". 


197 Fiat lux es una locución latina que literalmente significa «Que se haga la luz» o «Sea la luz»,1 y 
que tiene sus orígenes en la frase hebrea NN 77” (yehiy 'or).La expresión proviene del tercer 
versículo bíblico del libro del Génesis. En la traducción Reina Valera aparece en la siguiente forma: 


1:1 En el principio creó Dios los cielos y la tierra. 


1:2 Y la tierra estaba desordenada y vacía, y las tinieblas estaban sobre la faz del abismo, y el Espíritu 
de Dios se movía sobre la faz de las aguas. 

1:3 Y dijo Dios: Sea la luz; y fue la luz.1:4 Y vio Dios que la luz era buena; y separó Dios la luz de las 
tinieblas. 


198 El Lugar Santísimo (hebreo tiberiano: 0—W771 17? Qódes HaQódasim) es un término en la Biblia 
hebrea que se refiere al santuario interior del Tabernáculo donde apareció la presencia de Dios. Según 
la tradición hebrea, el área estaba definida por cuatro pilares que sostenían el velo de la cubierta, 
debajo del cual se sostenía el arca del pacto sobre el suelo. El Arca según las Escrituras hebreas 


contenía los Diez Mandamientos, que Dios le dio a Moisés en el Monte Sinaí. 


199Hekal, su raíz etimológica es el vocablo “E-gal” de la cultura sumeria cuya traducción es Gran 
Barco. 


200Ptah, deidad egipcia considerada Gran arquitecto universal, los romanos lo asociaban a Vulcano, 
y los griegos a Hefastos. 


201 A los pies del árbol se encontraba el dios Heimdall que era el encargado de protegerlo de los 
ataques del dragón Ní0hóoggr y de una multitud de gusanos que trataban de corroer sus raíces y 
derrocar a los dioses a los que este representaba. Pero también contaba con la ayuda de las nornas que 
lo cuidaban regándolo con las aguas del pozo de Urd. Un puente unía el Yggdrasil con la morada de 
los dioses, el Bifróst, el arco iris, todos los dioses cruzaban por él para entrar en el Midgard. 


Yggdrasil rezuma miel y cobija a un águila sin nombre que entre sus ojos tiene un halcón que se 
llama Vedrfólnir, a una ardilla llamada Ratatósk, a un dragón llamado Nídhóggr y a cuatro 
ciervos, Dáinn, Dvalinn, Duneyrr y Duraprór. Cerca de sus raíces habitan las nornas. 


202 Según la historia budista, Sakhiamuni Gautama se sentó debajo de este árbol durante semanas. 
Como empezó una terrible tormenta, de debajo de las raíces del árbol surgió Muchilinda, el rey de 

los nagas (serpientes), se enroscó alrededor de Gautama y lo cubrió con su caperuza. Gautama 
finalmente alcanzó la iluminación espiritual y se convirtió en un buda (“iluminado”) y originó 

el budismo.Buda —lleno de gratitud hacia el árbol, después de la iluminación— se quedó ante el árbol 
con los ojos abiertos sin parpadear durante una semana entera. 


203 Haoma, en idioma avéstico, es el nombre de una planta, la bebida hecha con ella o 

una divinidad, en la doctrina zoroástrica y en la posterior cultura y mitología persa. En persa 
medio es hóm, que sigue siendo el nombre en persa moderno, pastún y otras lenguas vivas iranias. 
Tanto el avéstico haoma como el sánscrito soma derivan del protoindoiranio *sauma. Las raíces 
lingúísticas de las palabras haoma, hu-, y soma, su-, sugieren 'prensar', 'majar' o 'machacar". (Taillieu, 
2002). 


El sagrado haoma tiene sus orígenes en la religión protoindoirania y es el cognado del soma védico. 
Para las relaciones y diferencias, ver el apartado de más abajo: Comparación entre haoma y soma. 


204 El papiro dramático del Ramesseum, papiro Ramesseum B o Papiro B) es un papiro de la 
época de la dinastía XII de Egipto descubierto en 1896, entre un conjunto de textos médicos, 

por James Edward Quibell en la "tumba del mago", probablemente, la tumba de fosa de un sacerdote 
lector, del Ramesseum. Un fragmento del rollo, le fue concedido al Museo Británico por Alan 
Gardiner, en 1929. 


205 Las nornas viven bajo las raíces del fresno Yggdrasil, el árbol del mundo en el centro del cosmos, 
donde tejen los tapices de los destinos y riegan el fresno con las aguas y la arcilla provenientes 

del pozo de Urd para que éste no pierda su verdor ni se pudra. La vida de cada persona es un hilo en 
su telar, y la longitud de cada cuerda es la duración de la vida de dicha persona. 


206 Los Ases eran un grupo de dioses emparentados con Odin. 


207 Mímir o Mim es un gigante mitológico escandinavo. Era tío materno de Odín y guardián de 
las fuentes de la sabiduría, ubicadas en las raíces de Yggdrasil. En su momento negó a Odín beber de 
dichas fuentes. Odín tuvo que negociar y ofrecerle uno de sus ojos. 


Es uno de los dioses fundamentales en la mitología nórdica cuya cabeza fue amputada y mandada 

a Odín durante la guerra entre los 4Esir y los Vanir. Era reconocido por su conocimiento y sabiduría. 
Odín viajó a la tierra de los gigantes (Jótunheim) para adquirir la sabiduría y el conocimiento 
omnisciente de Mímir. 


208 En la mitología nórdica, Ragnarók (en español, destino de los dioses) es la batalla del fin del 
mundo. Esta batalla será emprendida entre los dioses, los ¿Esir, liderados por Odín y los gigantes de 
fuego liderados por Surt, a los cuales también se les unen los jotun liderados por Loki. No solo los 
dioses, gigantes y monstruos perecerán en esta conflagración, sino que casi todo en el universo será 
destruido. 


209 Niflheim (también escrito 'Niflheimr' o 'Nifelheim', «Hogar de la niebla»), en la mitología 
nórdica, es el reino de la oscuridad y de las tinieblas, envuelto por una niebla perpetua. En él habita 
el dragón Nídhóggr que roe sin cesar las raíces del fresno perenne Yggdrasil. Después del Ragnarúk el 
dragón se dedicará a atormentar las almas que queden en el mundo. 


En uno de los mitos cosmogónicos (véase Mitología escandinava creación), Niflheim es la materia fría, 
lo opuesto al Muspelheim o materia caliente. El mundo nació del choque de éstas en el espacio 
mágico, llamado Ginnungagap. 


Bajo el enorme, oscuro y gélido Niflheim está el reino de los muertos, Helheim, donde reina la diosa o 
gigante Hela, con su perro Garm. 


210 Las nornas (nórdico antiguo: norn, plural: nornir) son dísir (plural de "dís", un espíritu femenino) 
de la mitología nórdica. Tres de ellas son las principales, conocidas por los nombres de Urdr (o Urd, 
"lo que ha ocurrido", el destino), Verdandi (o Verdandi, "lo que ocurre ahora") y Skuld ("lo que debería 
suceder, o es necesario que ocurra"). A Skuld también se la podía ver cumpliendo el rol de valquiria. 
Según las Eddas existen también muchas otras nornir menores asociadas a individuos en particular. 


211 Las valquirias o valkirias (del nórdico antiguo: valkyrja, «selectoras de caídos en el combate») 


son dísir, entidades femeninas menores que servían a Odín bajo el mando de Freyja, en la mitología 
nórdica. Su propósito era elegir a los más heroicos de aquellos caídos en batalla y llevarlos 

al Valhalla donde se convertían en einherjer. Esto era necesario, ya que Odín precisaba guerreros para 
que luchasen a su lado en la batalla del fin del mundo, el Ragnarók. Su residencia habitual era 

el Vingólf, situado al lado del Valhalla. Dicho edificio contaba con quinientas cuarenta puertas por 
donde entraban los héroes caídos para que las guerreras los curasen, deleitasen con su belleza y donde 
también «sirven hidromiel y cuidan de la vajilla y las vasijas para beber» 


212 En la mitología nórdica, Midgard (en nórdico antiguo Midgardr) es el mundo de los hombres 
creado por los dioses Odín y sus hermanos, Vili y Ve tras el combate con el gigante primigenio Ymir. 
La etimología del nombre deriva de mi0/mid ("medio, centro") y gardr/gard ("asentamiento, residencia 
rural”). 


213 Heimdall es el dios guardián en la mitología nórdica, también recibe el nombre de dios blanco 
por los vestidos blancos que le caracterizan, su armadura era de un blanco metal muy brillante y una 
espada del mismo metal e igual brillo y poder. En sus manos está la responsabilidad de cuidar de 
todos los dioses nórdicos y del palacio de Asgard, Midgard y de Bifrost, pues desde su origen ya 
venía destinado para ser el mejor guardián. 


214 Las Edda son compilaciones de historias relacionadas con la mitología nórdica. 


215 El Árbol de la Vida se representa en el conocido árbol sefirótico. El mismo se compone de diez 
emanaciones espirituales por parte de Dios, a través de las cuales dio origen a todo lo existente. Estas 
diez emanaciones (llamadas cada una de manera individual sefirá, y en conjunto, sefirot), para formar 
el Árbol de la Vida se intercomunican a través de 22 senderos, cada uno ligado a cada una de las 22 
letras del alfabeto hebreo. Por lo tanto se cree que del estudio del alfabeto hebreo desciende el 
conocimiento posterior de la Cábala y, por lo tanto, la Iluminación. Es posible apreciar el detalle del 
desarrollo de este árbol, en los libros cabalísticos como el Sefer Yetzirá. Se trata de un compendio muy 
profundo que requiere instrucción adecuada y una guía erudita. 


216 Las únicas versiones íntegras de este libro que se conservan están en ge'ez, lengua litúrgica de la 
Iglesia etíope, pero son conocidas varias partes en griego, y un fragmento en latín. También ha sido 
encontrado, en Antínoe, un fragmento en copto (93:3-8) y, además en Qumrán fueron hallados 
múltiples fragmentos en arameo y uno en hebreo (4Q317). La tradición atribuía su autoría 

a Enoc (transcrito también como Henoc o en inglés Enoch), bisabuelo de Noé. En la actualidad se cree 
que el texto fue redactado por varios autores judíos entre los siglos IM a. C. y I. 


217 Muy posiblemente America del sur y la Antartida, para los pueblos de la antigiiedad. 


218 Uriel es uno de los príncipes regentes de los Serafines y de los Querubines es uno de los ángeles 
regentes del Sol. Es también uno de los príncipes de la Divina Presencia y el ángel de la salvación. 
(hebreo: 2N”1N, hebreo estándar: Urtel, hebreo tiberiano: 'Úr? él, griego: OupinA 

, ge'ez y amhárico: 0:Rá Ura'éle o 0:CRhA Uriél «Dios es mi luz» o «Fuego de Dios») es el nombre de 
uno de los siete arcángeles, de acuerdo con la tradición del judaísmo rabínico y en algunas tradiciones 
cristianas, como la anglicana, la ortodoxia, y la copta. Aparece mencionado en los textos apócrifos y 
cabalísticos como Uriel, Nuriel, Uryan, Jeremiel, Vretil, Suriel, Auriel, Puruel, Phanuel, Fanuel o 


Jehoel. Uriel hace referencia al ángel de la luz, luz de las estrellas. 


219 El Árbol de la Vida y el Árbol del Conocimiento del Bien y del Mal eran dos árboles en el Jardín 
del Edén (Gén. 2: 9). 


220 ¿No ves que desprecias las riquezas de la bondad de Dios, de su tolerancia y de su paciencia, al 
no reconocer que su bondad quiere llevarte al arrepentimiento? Romanos 2:4 (NVI. 


221 Génesis 2:17 mas del árbol de la ciencia del bien y del mal no comerás; porque el día que de él 
comieres, ciertamente morirás. 


222 Malus es un género de árboles y arbustos de la familia Rosaceae, que incluye 

varias especies cultivadas por sus frutos, como la manzana en diferentes variedades; recibe también 
nombres como pomera, sagarrondo, maciñeira, etc. El género tiene 35 especies aceptadas del centenar 
descritas 


223 La ciencia misteriosa de los faraones Abate T. Moreux 


224En el sistema de numeración griega, tiene un valor de 100, representa a un sol filosófico. Esta 
letra tiene su génesis en la letra jeroglífica con forma de cubo asociada al culto del Dios Ptah, como al 
logo grama egipcio con forma de boca, uno de los nombres del Dios Ra, gran arquitecto universal, y 
este visto como la causa primera de la construcción. 


225Fiat lux es una locución latina que literalmente significa «Que se haga la luz» o «Sea la luz», y que 
tiene sus orígenes en la frase hebrea 1N”7” (yehiy 'or). 


226El antiguo título de Imhotep, el arquitecto de la pirámide escalonada de Saggara, es el productor 
de objetos de cerámica.“Tesorero del Rey del Bajo Egipto, Primero después del Rey del Alto Egipto, 
Administrador del Gran Palacio, Señor hereditario, Sumo sacerdote de Heliópolis, Imhotep el 
constructor, escultor, hacedor de vasijas de piedra...”Inscripción en la base de la estatua de Dyeser 
(Zoser) hallada en Saggara. 


227So1 numérico o filosofal. 


228Causa primera de la construcción, en un sentido filosofal relacionado con lo numérico. 


229Por tanto, es importante destacar que: este mundo es, de hecho, un ser viviente dotado con alma e 


inteligencia una entidad única y tangible que contiene, a su vez, a todos los seres vivientes del 
universo, los cuales por naturaleza propia están todos interconectados. Platón, Timeo 29, 30 


230Arcadia, la cuna de los Dioses, es una región de la Grecia en el Peloponeso. 


231El Arco de Jano, en latín lanus Quirinus, es un antiguo cuádruple arco romano que se encuentra 
en la ciudad de Roma, concretamente en el Foro Boario, muy cerca del Arco de los Argentarios. Es 
uno de los escasos arcos romanos que se conservan en Roma. 


232Jano (en latín Janus, lanus) es, en la mitología romana, un Dios que tenía dos caras mirando hacia 
ambos lados de su perfil, padre de Fontus. Jano era el Dios de las puertas, los comienzos y los finales. 
Por eso le fue consagrado el primer mes del año (que en español pasó del latín lanuarius a Janeiro y 
Janero y de ahí derivó a enero).Como Dios de los comienzos, se le invocaba públicamente el primer 
día de enero (lanuarius), porque inicia el nuevo año. Se le invocaba también al comenzar una guerra, 
y mientras ésta durara las puertas de su templo permanecían siempre abiertas. Cuando Roma estaba 
en paz, las puertas se cerraban. Jano no tiene equivalente en la griega. Al igual que Prometeo, Jano es 
una suerte de héroe cultural, ya que se le atribuye entre otras cosas la invención del dinero, las leyes y 
la agricultura. Según los romanos, este Dios aseguraba buenos finales. 


233En referencia a un sol filosofal o cristal fundamental. 


234Apy, vocablo griego que se traduce como “arco, archi”, dio nacimiento a palabras Arquitectura o 
» > 

Arquitecto. Su significado es “causa primera de la construcción”, asociada a una causa filosofal que 

para los pitagóricos estaba relacionada al número Pi. 


235Ptah “Señor de la magia”, era un Dios creador en la mitología egipcia. “Maestro constructor”, 
inventor de la albañilería, patrón de los arquitectos y artesanos. Se le atribuía también un poder 
sanador. Fue identificado con el Nun primigenio. En épocas tardías se le asimiló a Osiris, y de esta 
manera surgió el Dios funerario Ptah-Sokar-Osiris, representado momiforme. 


236 La dinastía Han (chino tradicional: ¿, chino simplificado: ¿X, Wade-Giles: Hana, pinyin: Hán) 
siguió a la dinastía Qin y precedió al periodo de los Tres Reinos en China desde el 206 a. C. hasta 
el 220 d. C. 


mon 


237 Un Thangka, también llamado Tangka, Thanka o Tanka (pronunciación: tánká —la "a" como en 
español, la "g" es muda—) (tibetano: 85, Nepal Bhasa: UiWT) es un tapiz o bandera budista, 

de seda pintada o bordada. Suele colgarse en monasterios o altares familiares y ocasionalmente es 
llevado por los monjes en procesiones ceremoniales religiosas. 


238 Prajñápáaramitá significa "la Perfección de la Sabiduría (Trascendente)" en el Budismo Maháyána. 
Prajñaparamita se refiere a esta forma perfeccionada de ver la naturaleza de la realidad, así como a 


un cuerpo particular de sutras y a la personificación del concepto en el Bodhisattva conocido como la 
"Gran Madre" (tibetano: Yum Chenmo). La palabra Prajñapáramitá combina las palabras 

sánscritas prajña "sabiduría" con páramitá "perfección". Prajiáparamitá es un concepto central en el 
budismo Maháyána y generalmente está asociado con la doctrina del vacío (Shunyata) o 'falta de 
Svabhava' (esencia) y las obras de Nagarjuna. Su práctica y comprensión se consideran elementos 
indispensables del camino del Bodhisattva 


239 En el marco del hinduismo, Brahma (en sánscrito: el, “evolución o desarrollo”) es el primer ser 
viviente creado, dios creador del universo y miembro de la Trimurti (“tres formas”), la tríada 
conformada por Brahma (dios creador), Visnú (dios preservador) y Shiva (dios destructor). 


240 La palabra tao (en chino simplificado y tradicional, ¡8; pinyin, dao), difundida por el taoísmo, 
también se usa en el confucianismo, el budismo chan (zen en japonés) y en la religión china, con 
matices distintos en cada caso. 


241 Fusang ( chino : 45% ; pinyin : Fú Sang ) se refiere a varias entidades diferentes en la antigua 
literatura china, a menudo, ya sea un árbol mitológico o una tierra misteriosa hacia el Este. En 

el Clásico de las montañas y los mares y varios textos de la época, el término se refiere a una 
mitológica árbol de la vida , identificado alternativamente como una morera o hibisco , 
supuestamente creciente hacia el este de China, y tal vez a varios territorios más concretos al este del 
continente . 


242 Carl Gustav Jung (AFI: 'karl 'gustaf 'j¡un) (Kesswil, cantón de Turgovia, Suiza; 26 de 

julio de 1875-Kiisnacht, cantón de Zúrich, ibidem; 6 de junio de 1961) fue 

un médico psiquiatra, psicólogo y ensayista suizo, figura clave en la etapa inicial del psicoanálisis; 
posteriormente, fundador de la escuela de psicología analítica, también llamada psicología de los 
complejos y psicología profunda. 


243 Schuyler Van Rensselaer Cammann (February 2, 1912 in New York City — September 9, 1991 
in Sugar Hill, New Hampshire) was an anthropologist best known for work in Asia. 


244 El santuario se construyó en el lugar conocido en la Antigiiedad como Pito, nombre que 

en griego presenta dos formas (ambas femeninas): Mu8w, -o0g y MuBwv, -Mvog (Homero. Il. 2.519 y 
9.405; Od.8.80). Este nombre (que carece de etimología aceptada) se relaciona con el de la gran 
serpiente o dragón que, según la mitología, vigilaba el oráculo primitivo (véase el siguiente apartado). 
En la Antigiútedad se intentó dar una etimología al nombre de Pito que lo relacionara con las funciones 
del santuario. A estos intentos de etimología popular se refieren su relación con el verbo "pythomai" 
(TUTO) = "pudrir", que se relacionaría con el hecho de que Apolo habría dejado pudrirse a la 
serpiente tras haberla matado; o con el verbo pynthanomai (ruv84voya1) = "informarse, aprender" 
que se referiría a las funciones del propio oráculo. 


Del término "Pitón" provienen los de "pitia" (MuBio) o "pitonisa", nombre de las sacerdotisas del 
templo, que interpretaban las respuestas. 


245 Horus ("el elevado") era el dios celeste en la mitología egipcia. Se le consideraba como el 
iniciador de la civilización egipcia. Era el dios de la realeza en el cielo, de la guerra y de la caza.1 Su 
nombre egipcio era Hor (Hr); Horus es su nombre helenizado (Qpoc). Divinidad griega, Apolo. Era el 
hijo de la diosa Isis y el dios de la resurrección Osiris 


246 En la mitología griega, Eros (en griego antiguo "Epwc) es el dios primordial responsable de 

la atracción sexual, el amor y el sexo, venerado también como un dios de la fertilidad. En algunos 
mitos era hijo de Nicte y Erebo pero también se decía que fue de Afrodita y Ares aunque según El 
banquete de Platón fue concebido por Poros (la abundancia) y Penia (la pobreza) en el cumpleaños de 
Afrodita. Esto explicaba los diferentes aspectos del amor. 


247 En la mitología griega, Ladón (en griego Apaxkov Addwv, Drakon Ladón) era un dragón de cien 
cabezas (cada una de las cuales hablaba una lengua diferente), junto con las ninfas Hespérides, era el 
encargado de custodiar el jardín de las Hespérides, por lo que también se le conocía como Dragón de 
las Hespérides (en latín Draco Hesperidum). Era hijo de Forcis y Ceto1 o de Tifón y Equidna según la 
versión. 


Hera lo envió a custodiar su huerto de manzanas de oro, ya que no confiaba en las Hespérides hijas 
de Atlas. Heracles le dio muerte en uno de sus doce trabajos. Para agradecer sus leales servicios, Hera, 
ascendió sus restos al cielo, lugar donde, desde entonces, forma la Constelación del Dragón. 


Diodoro de Sicilia le da una interpretación evemerista, como un pastor humano cuidando su rebaño 
de ovejas. 


248La diadema, palabra derivada del griego SiWdnua con el significado de 'banda' o 'filete' y esta de 
diadew (diadéo) que significa 'atar en redondo' o, simplemente, 'atar'. Era común que las mujeres 
griegas, y luego las romanas, llevaran su cabellera coronada por una cinta atada ceñida a la cabeza. A 
veces se le llama tiara, aunque este es un ornamento de la cabeza considerado distintivo de 

autoridad real. La genuina diadema tiene forma de cinta, sencilla o adornada, cuyos extremos se 
engarzan o se ligan detrás de la cabeza. La diadema sencilla de oro o plata se conoce ya desde el final 
de la época neolítica y la misma con diferentes repujados o calados fue usada por los fenicios, 

los micénicos e, incluso por los celtíberos. 


Se dan a menudo coronas radiantes a Júpiter, Juno, Vesta, Hércules, etc. Como también a los 
príncipes divinizados. Se coronaban asimismo los altares, los vasos sagrados, las víctimas, etc. y los 
sacerdotes nunca sacrificaban sin llevar una corona en las sienes. Los romanos usaban de diferentes 
coronas. Saturno iba coronado de higos o de hojas de césped cuyo fruto blanco y negro representa la 
noche y el día en diferentes mitologías, coronas arbóreas: 


Júpiter, de encina o de laurel 

Juno, de hojas de membrillo 

Baco, de racimos, de pámpanos y algunas veces de hiedra 
Ceres, de espigas de trigo 


249 En la mitología griega, Pitón (Mú8wv; gen. MúBwvoc) era una gran serpiente, hija de Gea, la 
madre Tierra, nacida del barro que quedó en la tierra después del gran diluvio. El monstruo vivía en 
una gruta cerca de Delfos, en el Monte Parnaso, y allí custodiaba el oráculo. El dios Apolo mató a 


Pitón, exigió el oráculo para sí y desde entonces fue conocido como Apolo Pitio. Se dice que el dios 
había fundado los Juegos Píticos para celebrar su victoria. 


250 Diodoro Sículo o de Sicilia (en griego Arddwpos 2ikeMwTng) fue un historiador griego del siglo 
Ta. C. nacido en Agirio (hoy Agira), en la provincia romana de Sicilia. 


251 Un templum (término latino, en plural, templa), en la religión de la Antigua Roma, fue 
originalmente, el espacio sagrado definido por un augur, reconocido y trazado ceremonialmente con 
fines rituales, como la práctica de los auspicios, un lugar "marcado o cortado" como sagrado. 


rn 


Compárese con el temenos griego, de temnein', "cortar" 


252El oráculo de Delfos, en el Santuario de Delfos, fue un lugar de consulta a los Dioses, en el 
templo sagrado dedicado principalmente al Dios Apolo. Situado en Grecia, en la actual villa de Delfos, 
al pie del monte Parnaso, consagrado al propio Dios y a las musas, en medio de las montañas de la 
Fócida, a 700 m sobre el nivel del mar y a 9,5 km de distancia del golfo de Corinto. 


253 Es posible que las dimensiones en grecia de estos ladrillos tengo una base simbolica, similar al 


ladrillo talatat, Un talatat es un bloque de piedra arenisca de tamaño normalizado que fue utilizado 
durante el reinado de Ajenatón en la construcción de los templos de Atón en Karnak y Ajetatón y 
otros edificios de la actual Tell el-Amarna. Cada talatat mide idealmente 1 codo real egipcio de largo 
X Y2 codo real de ancho X 2 codo real de alto. El codo real equivale a 52,36 - 52,64 cm. El origen del 
término talatat está en discusión. Para unos es un bloque de "tres" palmos (derivado del árabe, talata, 
"tres”) que fue introducido en el lenguaje arqueológico por el egiptólogo H. Chevrier. Otros piensan 
que puede derivarse del italiano tagliata, corte de mampostería. 


254Se denomina duplicación del cubo al problema de hallar, mediante el uso de regla y compás, el 
lado de un cubo de tal manera que su volumen sea el doble del volumen de otro cubo de lado dado. 
Actualmente, los instrumentos del álgebra son capaces de resolver este problema de forma trivial, 
pero la restricción de regla y compás era muy fuerte. 


255Arquímedes de Siracusa (en griego antiguo Apxiumónc) (Siracusa (Sicilia), ca. 287 a. C. — ibídem, 
ca. 212 a. C.) fue un físico, ingeniero, inventor, astrónomo y matemático griego. 


256¡Eureka! (en griego gÚpnxo), ¡Lo he descubierto!; es una famosa interjección atribuida al 
matemático griego Arquímedes de Siracusa. 


257Una balanza hidrostática es un mecanismo experimental destinado al estudio de la fuerza de 
impulso ejercida por fluidos sobre los cuerpos en ellos inmersos. Fue inventada por Galileo Galilei el 
17 de diciembre de 1585. Su funcionamiento se basa en el principio de Arquímedes y está 
especialmente concebida para la determinación de densidades de sólidos y líquidos. 


258Arquímedes (en griego antiguo Apxiundnc; Siracusa (Sicilia), ca. 287 a. C. — ibídem, ca. 212 a. C.) 
fue un físico, ingeniero, inventor, astrónomo y matemático griego. Aunque se conocen pocos detalles 
de su vida, es considerado uno de los científicos más importantes de la Antigiiedad clásica. 


259Apy, vocablo griego que se traduce como “arco, archi”, dio nacimiento a palabras Arquitectura o 
Arquitecto. Su significado es “causa primera de la construcción”, asociada a una causa filosofal que 
para los pitagóricos estaba relacionada al número Pi. 


260Ptah “Señor de la magia”, era un Dios creador en la mitología egipcia. “Maestro constructor”, 
inventor de la albañilería, patrón de los arquitectos y artesanos. Se le atribuía también un poder 
sanador. Fue identificado con el Nun primigenio. En épocas tardías se le asimiló a Osiris, y de esta 
manera surgió el Dios funerario Ptah-Sokar-Osiris, representado momiforme. 


261Marco Tulio Cicerón, en latín Marcus Tullius Cicero, pronunciado ['mar.kus 'tul.livs 'kIkero:] 
(Arpino, 3 de enero de 106 a. C. - Formia, 7 de diciembre de 43 a. C.) fue un jurista, político, filósofo, 
escritor, y oradorromano. Es considerado uno de los más grandes retóricos y estilistas de la prosa en 
latín de la República romana. 


262Calímaco (griego antiguo KadMinaxoc) (310 a. C.- 240 a. C.) fue un poeta y erudito, nacido en 
Cirene y descendiente de una familia noble. 


263Alude a la iluminación como metáfora arbórea. 


264Apolo era adorado en la forma de un Plinto un cubo de mármol, en Delfos. 


265En la mitología griega, Leto (en griego antiguoAnro Létó, en dórico Lato, “el olvido”) es una hija 
de los titanes Ceo y Febey, en el panteón olímpico, madre con Zeus de los mellizos Apolo y Artemisa. 
En la mitología romana su equivalente, como madre de Febo y Diana, es Latona. Con su hermana 
Asteria, fue venerada como Diosa de la noche y alternativamente de la luz del día. 


266 Eurípides (en griego, Evpiridnc) (Salamina, 480 a. C.- Pella, 406 a. C.) fue uno de los tres grandes 
poetas trágicos de la antigiiedad, junto con Esquilo y Sófocles. 


267Lo que los délficos llaman el Ónfalo está hecho de mármol blanco y dicen los délficos que es el 
centro de la tierra, y Píndaro en uno de sus cantos dice la misma cosa. 


268Cayo Julio Higino o Cayo Julio Higinio (64 a. C.- 17) fue un célebre escritor hispano-latino. 
Según Luis Vives, era natural de Valencia. Fue liberto de Augusto y estuvo al cargo de la Biblioteca 
Palatina, en cuyas aulas ejerció la enseñanza de la filosofía. 


269En la mitología griega, Leto (en griego antiguoAnroLétó, en dórico Lato, “el olvido ”) es una hija 
de los titanes Ceo y Febe y, en el panteón olímpico, madre con Zeus de los mellizos Apolo y Artemisa. 
En la mitología romana su equivalente, como madre de Febo y Diana, es Latona. Con su hermana 
Asteria, fue venerada como Diosa de la noche y alternativamente de la luz del día.(cita igual?) 


270Sol filosofal, la luz del intelecto en la cultura Etrusca se lo conoce como Apulu. En Grecia se lo 
asociaba a la inmortalidad y se lo representaba como un cubo. 


271El lugar donde estaba enterrada Pitón, la Serpiente. 


272Calímaco (griego antiguoKoMinaxoc) (310 a. C.- 240 a. C.) fue un poeta y erudito, nacido en 
Cirene y descendiente de una familia noble. Recibió de Ptolomeo II el encargo de ordenar la 
Biblioteca de Alejandría, que ejerció hasta su muerte. De tal envergadura es su tarea que es 
considerado el padre de los bibliotecarios (o, por lo menos, de los catalogadores). Sus Pinakes (tablas), 
120 volúmenes conteniendo el catálogo completo de la Biblioteca ordenado cronológicamente, fueron 
de enorme valor para los posteriores estudios bibliográficos y literarios realizados sobre el período 
clásico. 


273Otro nombre del Dios Apolo, en Delfos se lo conocía como Apolo Febo. 


274Apolodoro de Atenas (griego antiguo Axto/1ó0wpoc), Atenas, (c.180 a. C.) -Pérgamo (119 a. C.), 
gramático, historiador y mitógrafo griego, también llamado Apolodoro el Gramático. 

Nacido en Atenas, se estableció en Alejandría donde fue alumno de Aristarco de Samotracia, y floreció 
(floruit) hacia el 140 a. C.Militó en la escuela filosófica de Epicuro. En el año 146 a. C. abandonó 
Alejandría y se estableció en Pérgamo. Falleció en 119 a. C. 


275Pausanias (en griegollavoaviac) fue un viajero, geógrafo e historiador griego del siglo II. 


276“Las metamorfosis” (Metamorphoseon, en latín; del griego peranóppuorc, transformaciones”) del 
poeta romano Ovidio, es un poema en quince libros que narra la historia del mundo desde su creación 
hasta la deificación de Julio César, combinando con libertad mitología e historia. Terminada en el año 
8 d. C., es considerada como una obra maestra de la edad de oro de la literatura latina. Una de las 
obras clásicas más leídas durante la Edad Media, continúa ejerciendo una profunda influencia en la 
cultura occidental. 


2'77En la mitología griega, Peneo (en griego, Inve1c) era un Dios fluvial y uno de los tres mil ríos. 
Hijo de Océano y Tetis. Junto a la ninfa Creúsa tuvo cuatro hijos, entre los que se encuentran: Hipseo, 
Rey de los lápitas, y tres hijas, Cirene, Dafne y Estilbe. Sin embargo, según otras fuentes, a Cirene se le 
considera una de sus esposas. Estilbe tuvo, junto al Dios sol Apolo, dos hijos gemelos, Centauros y 
Lápita, epónimo del pueblo del mismo nombre. Eros, el Dios griego del amor, arrojó una flecha a 


Apolo para que se enamorase de la hija de Peneo, Dafne. Según el mito, el propósito de Eros era que 
Dafne despreciase a Apolo, como venganza a la burla de Apolo sobre su destreza con el arco. 
Consecuentemente, Dafne imploró ayuda a Peneo, Dios del río, quien la transformó en laurel, árbol 
que desde aquel momento sería sagrado para Apolo. En una versión árcade del mito, Dafne era hija 
del Dios Ladón. 


278Eurípides (en griego, Evputidnc) (Salamina, 480 a. C. - Pella, 406 a. C.) fue uno de los tres grandes 
poetas trágicos de la antigiiedad, junto con Esquilo y Sófocles. 


279 En la mitología griega, las musas (en griego antiguo odoar «mousai») son, según los escritores 
más antiguos, las divinidades inspiradoras de las artes: cada una de ellas está relacionada con ramas 
artísticas y del conocimiento. 


280 El orden corintio es el más elegante y ornamentado de los órdenes arquitectónicos clásicos. Se 
atribuye su creación a Calímaco en el siglo IV a. C. Esencialmente es similar al orden jónico, del que 
difiere básicamente en la forma y tamaño del capitel. Una de las construcciones más destacables 
ejecutadas según las pautas estilísticas del orden corintio es el monumento de Lisícrates en Atenas, 
levantado hacia 334 a. C. 


281 En la mitología sumeria, Enlil (también, a veces, Ellil en textos posteriores acadios, hititas o 
caananitas), era el señor de los cielos y de la tierra, adorado por otros pueblos mesopotámicos, como 
los acadios, babilonios, cananeos y asirios. Aparece citado en el Código de Hammurabi. 


282 Enki o Enkil (en sumerio: EN.KD era un dios de la mitología sumeria, posteriormente conocido 
como Ea y así conocido en las mitologías acadia y babilónica. Significa El señor de la tierra, era 
hermanastro del dios Enlil, e hijo de Anu. Su misión era la de crear a los hombres e impulsar a que 
otras divinidades los creasen. Dota a los humanos con las artes, oficios y medios técnicos para la 
agricultura. 


283 En la mitología sumeria, An (en sumerio *An “cielo”) o Anu (en acadio) era el dios del cielo, 
señor de las constelaciones, rey de los dioses, que vivía con su esposa, la diosa Ki (en sumerio, "tierra" 
o Antu en acadio), en las regiones más altas del cielo. 


Se creía que tenía el poder de juzgar a los que habían cometido delitos, y que había creado 
las estrellas como soldados para destruir a los malvados. Su atributo era la tiara real. Su sirviente y 
ministro era el dios llabrat 


284 Lilit (del hebreo: n”>”?) es una figura legendaria del folclore judío, de origen mesopotámico. Se la 
considera la primera esposa de Adán, anterior a Eva. Según la leyenda, abandonó a Adán para irse 

del Edén. Luego se instaló junto al mar Rojo, junto a sus hijos, y allí se unió con Asmodeo o Samael, 
que llegó a ser su amante. Más tarde, se convirtió en un demonio que se une a los hombres como 

un súcubo, engendrando hijos (los lilim) con el semen que los varones derraman involuntariamente 
cuando están durmiendo (polución nocturna). Se le representa con el aspecto de una mujer muy 


hermosa, a veces alada. Se le dio estas cualidades demoníacas para asustar a los niños judíos. 


285 Anzáú (anteriormente leído incorrectamente como Zu debido a una confusión con el símbolo 

de AN/dingir), o en su versión sumeria Imdugud (El que conoce los Cielos), es una divinidad menor de 
la mitología acadia y sumeria personificación del Viento del Sur y las nubes de tormenta. Al igual que 
su madre, la diosa Siris es representado en la mitología de la antigua Mesopotamia como un hombre 
pájaro que respira agua y fuego, aunque ocasionalmente también se le representa como 

un grifo (cuerpo de pájaro y cabeza de león). 


286 En la mitología mesopotámica, Sama o Shamash (Utu para los sumerios y Tammuz para 
los babilonios) era el titular de la justicia. Fue dios local de Babilonia (con otros nombres Marduk o 
Merodac) fue elevado a dios supremo. 


Los acadios y babilonios consideraban a Shamash hijo de Anu, o en otras ocasiones de Enlil. Durante 
el periodo sumerio era considerado hijo de Nannar y Ningal, y hermano de Inanna e Iskur. En 
el período acadio era, junto con Sin e Ishtar, miembro de la "Tríada de dioses con relaciones celestes". 


A veces aparece con su esposa Sherida (Aya para acadios y babilonios). Se le representaba con un 
disco solar de ocho puntas o mediante una figura masculina de cuyos hombros emanaban llamas; en 
época posterior, su símbolo también fue la balanza. Se le identificaba con el número 20 


287 Gilgamesh (Gilgames, /g1.'ga.mef/anteriormente Bilgamesh) o Gilgamés fue un soberano de la 
ciudad sumeria de Uruk (actual Warqa, en Irak) y un héroe de la mitología mesopotámica. Según 

la Lista Real Sumeria, Gilgamesh, hijo de la diosa Ninsun y de un sacerdote llamado Lillah, fue 
gobernante del distrito de Kulab y quinto rey de Uruk. Hacia el año 2750 a. C. sucedió a Lugalbanda, 
reinó durante 126 años y dejó el trono a su hijo Ur-Nungal, quien gobernó durante 30 años. Los 
primeros estudiosos de la lengua sumeria leyeron su nombre, erróneamente, como Izdubar. 


Ha alcanzado la fama sobre todo como protagonista del Poema de Gilgamesh, considerada la obra 
literaria más antigua del mundo. En ella se relatan sus hazañas, acompañado por su amigo Enkidu, y 
su búsqueda de la inmortalidad tras la muerte de este. 


288 Ereshkigal es la diosa del inframundo en la mitología sumeria-acadia. Gobierna el inframundo 
junto a su consorte Nergal. Es hija de Anu y hermana de la diosa Ishtar, y era antaño una diosa 
celestial. Sin embargo, fue raptada por el dragón Kur y llevada al inframundo, donde pasó a ser la 
reina. 


289 El pukku o bola se hace de la raíz del árbol, donde residía la serpiente / río. Recordaremos que 
el barco de Enki está siendo asaltado por la tormenta y la marea de la inundación, y a esta acción 
asiste el bombardeo de granizo. Como las piedras de granizo son redondas como bolas, pueden ser 
bastante grandes, peligrosas y destructivas, y se percibiría como golpeadas o impulsadas por la 
tormenta del Viento del Sur, identificaría el pukku / bola como una piedra de granizo simbólica. El 
mikku / palo es, por supuesto, la fuerza impulsora del Viento del Sur. No hay evidencia en los poemas 


de que el palo pueda representar el rayo. Y una vez más, el gran hacha de Gilgamesh imita la acción 
del Viento del Sur. No se hace referencia al rayo en ninguno de los episodios relacionados con el 
Mikku/en algunos diccionarios de Sumerio Acadio se traduce como tambor. 


290 Maso de madera con un palo. 


291 La Yalqut Reubeni (Colección de Rubén) es una colección de midrashim del siglo XVII del 
rabino Reuben Hoschke Kohen, impresa por primera vez en Praga en 1660. La colección incluye 
expansiones de leyendas rabínicas como las relacionadas con Jannes y Jambres, Lilith, etc. 


292 La Vulgata es una traducción de la Biblia hebrea y griega al latín, realizada a finales del siglo IV, 
(en el 382 d.C.) por Jerónimo de Estridón. 


Fue encargada por el papa Dámaso I dos años antes de su muerte (366-384). La versión toma su 
nombre de la frase vulgata editio (edición divulgada) y se escribió en un latín corriente en 
contraposición con el latín clásico de Cicerón, que Jerónimo de Estridón dominaba. El objetivo de la 
Vulgata era ser más fácil de entender y más exacta que sus predecesoras. 


La Biblia latina utilizada antes de la Vulgata, la Vetus Latina, no fue traducida por una única persona o 
institución y ni siquiera se editó de forma uniforme. La calidad y el estilo de los libros individuales 
variaba. Las traducciones del Antiguo Testamento provenían casi todas de la Septuaginta griega. 


En el siglo IV, pudo haber sido añadida la coma joánica (en latín, comma johanneum), como 
una glosa en los versículos de la Primera epístola de Juan 5, 7-8, y luego fue agregada al texto de la 
epístola, en la Vulgata latina, cerca del año 800. 


293El edificio debió tener una longitud interior de aproximadamente 30 metros, 10 metros de ancho 
y una altura de también 10 metros (60 x 20 x 20 codos). Sus dimensiones, por tanto, eran más bien las 
de una capilla palatina, ya que el culto se hacía desde su exterior. A ambos lados de su entrada se 
erigieron dos columnas, llamadas Yakin y Boaz. La tercera cámara, el Devir, Kodesh HaKodashim o 
Santo de los Santos (sancta sanctorum), se encontraba en la parte trasera, a un nivel más alto que el 
Heijal, y sólo podía accederse a él subiendo por una escalera. El Devir tenía la forma de un cubo de 
aproximadamente 10x10x10 metros (20 x 20 x 20 codos), y en su centro se ubicó el Arca de la 
Alianza. Éste era un arca grande, hecha de madera de acacia, cubierta con planchas de oro y con 
cuatro anillas a las esquinas en las que se ponían varas para transportarla. Dentro del Arca se 
guardaron las Tablas de la Ley, entregados por el mismo Dios a Moisés. En estas Tablas se grabaron 
los Diez Mandamientos, sirviendo de conexión entre Dios e Israel. 


294 La principal unidad de medida lineal se conoce como Codo Real, y en la II y IV dinastías era 
equivalente a 0,524 m. de longitud. Se dividía en 28 "pulgadas o dedos" de 1,87 cm, dando lugar a 
muchas otras "submedidas". Por ejemplo, el "palmo" de cuatro dedos, que a su vez era la séptima parte 
del codo. 

Esta unidad de medida se ha utilizado desde al menos la III dinastía egipcia, alrededor del año 

2700 a. C. Han perdurado muchos ejemplares de codo; algunos de ellos se elaboraron como unidades 
de medida ceremoniales que se conservaban en los templos. Una muestra exacta de esta medida puede 
observarse en la "cámara del rey" de la Gran Pirámide de Guiza, obra maestra de sillería 


en granito cuya anchura es de 10 Codos Reales (5,24 m.) y su longitud es de 20 Codos Reales (10,48 
m.). 


295El nombre del Rey, Nabucodonosor, posee gematría 6*6*6.Nabucodonosor II (c. 630-562 a. C.) 
es probablemente el gobernante más conocido de la dinastía caldea de Babilonia. Reinó entre el 
605 a. C. y 562 a.C. 


296 Ziusudra (Sumerian: Hz) »+u =1 ZI, UD.SUD.RA Ziudsufa(k) "life of long 

days"; Greek: =igouBpoc, translit. Xisuthros) or Zin-Suddu (Sumerian: H% > 29" 5 21/0.5UD.DU) 
of Shuruppak (c. 2900 BC) is listed in the WB-62 Sumerian king list recension as the last king 
of Sumer prior to the Great Flood. 


297 Utu, más tarde adorado por los pueblos semíticos orientales como Shamash, Shemesh en Hebreo 
era el antiguo dios del sol mesopotámico, dios de la justicia, la moral y la verdad, y el gemelo de la 
diosa Inanna, la reina del cielo. Sus templos principales estaban en las ciudades de Sippar y Larsa. Se 
creía que cabalgaba por los cielos en su carro solar y veía todas las cosas que sucedieron en el día. Era 
el ejecutor de la justicia divina y se pensaba que ayudaba a aquellos en apuros. Según la mitología 
sumeria, ayudó a proteger a Dumuzid cuando los demonios galla intentaron arrastrarlo al Inframundo 
y se le apareció al héroe Ziusudra después del Gran Diluvio. En la epopeya de Gilgamesh, ayuda a 
Gilgamesh a derrotar al ogro Humbaba. 


298 Enki (/ 'enki /; sumerio: dEN.KD es el dios sumerio del agua, el conocimiento (gestú), la 
travesura, la artesanía (gasam) y la creación (nudimmud), y uno de los Anunnaki. Más tarde fue 
conocido como Ea en la mitología acadia y babilónica. Originalmente fue el dios patrón de la ciudad 
de Eridu, pero más tarde la influencia de su culto se extendió por toda Mesopotamia y entre los 
cananeos, hititas y hurritas. Estaba asociado con la banda sur de constelaciones llamadas estrellas de 
Ea, pero también con la constelación AS-IKU, el Campo (Plaza de Pegaso).Comenzando alrededor del 
segundo milenio antes de Cristo, el ideograma numérico de "40", a veces referido como su "número 
sagrado", a veces se refería a él por escrito. El planeta Mercurio, asociado con Nabu babilónico (el hijo 
de Marduk) fue, en tiempos sumerios, identificado con Enki. 


299 Gilgamesh ( Gilgamez, /g1l.'ga.mef/anteriorment Bilgamesh) o Gilgamés fue un soberano de la 
ciudad sumeria de Uruk (actual Warqa, en Irak) y un héroe de la mitología mesopotámica. Según 

la Lista Real Sumeria, Gilgamesh, hijo de la diosa Ninsun y de un sacerdote llamado Lillah, fue 
gobernante del distrito de Kulab y quinto rey de Uruk. Hacia el año 2750 a. C. sucedió a Lugalbanda, 
reinó durante 126 años y dejó el trono a su hijo Ur-Nungal, quien gobernó durante 30 años. Los 
primeros estudiosos de la lengua sumeria leyeron su nombre, erróneamente, como Izdubar. 


300 Shuruppak (Sumerian: Hl 4 > <> Suruppagra, " el lugar de curación "), el moderno Tell Fara, era 
una antigua ciudad sumeria situada a unos 55 kilómetros (35 millas) al sur de Nippur, a orillas del 
Éufrates en la gobernación de Al-Qadisiyyah de Iraq. Shuruppak se dedicó a Ninlil, también llamado 
Sud, el Diosa del grano y del aire. 


301 Nuska (asirio: dnusku, también dEn-Sadibdib o dUmun-Sazedib) fue el visir del principal dios 
sumerio Enlil. También se lo describe como un escriba que registra eventos, y un barquero que lleva a 


Enlil a su futura esposa, Ninlil. Su santuario fue registrado para estar en el Ekur. 


Más tarde, en Babilonia y Asiria, se convirtió en el dios de la luz y el fuego, indistinguible de Girru 
(anteriormente Gibil). 


302 En mitología acadia y sumeria, Geshtu-E (también Geshtu, Gestu) fue un dios menor de la 
inteligencia. La leyenda relatada en el poema Atrahasis, cuenta que fue sacrificado por los dioses 
superiores y su sangre usada para crear a la humanidad. 


303 Posiblemente se trate de algún cognado cultural con la mitología egipcia, o aspecto cultural o 
dios similar al dios Sth, fue representado como Asno de oro durante el periodo Ikso de la cultura 
egipcia, en griego representaba a Tifón dios de las tormentas viento y la oscuridad. 

Set / set / o Seth / se0 / (egipcio: sth; también transcrito: Sheth, Setesh, Sutekh, Setan, Seth 
Merksamer, Seteh, [a] Setekh o Suty) es un dios del caos, fuego, desiertos, engaños, tormentas, 
envidia, desorden, violencia y extranjeros en la antigua religión egipcia. En griego antiguo, el nombre 
del dios se da como Sith (£10). Set tuvo un papel positivo cuando acompaña a Ra en su bote solar 
para repeler a Apep, la serpiente del Caos. Set tuvo un papel vital como combatiente reconciliado. Él 
era el señor de la tierra roja (desierto), donde era el equilibrio del papel de Horus como señor de la 
tierra negra (tierra). 


304 Mami es una diosa en la épica babilónica Atra-Hasis y en otras leyendas de la creación. 
Probablemente era sinónimo de Ninhursag. Ella estuvo involucrada en la creación de la humanidad a 
partir de arcilla y sangre. Como dice la leyenda de Nintu, cortó catorce piezas de arcilla primordial 
que formó en deidades del útero, siete a la izquierda y siete a la derecha con un ladrillo entre ellas, 
que produjeron los primeros siete pares de embriones humanos. Ella puede haberse convertido en 
Belet Ili ('Amante de los Dioses") cuando, por sugerencia de Enki, los dioses mataron a uno entre ellos 
y usaron la sangre y la carne de ese dios, mezcladas con arcilla, para crear la humanidad. También 
conocido como Belet-ili o Nintu. Las formas alternativas de su nombre incluyen Mama y Mammitum. 


305 Eusebio Hierónimo (en latín, Eusebius Sophronius Hieronymus; en griego, EuoéBioc 2wppóvios 
lepovujpoc) (Estridón, Dalmacia, c. 340 - Belén, 30 de septiembre de 420), conocido comúnmente 
como san Jerónimo, pero también como Jerónimo de Estridón o, simplemente, Jerónimo, tradujo, 
por encargo del papa Dámaso 1 (quien reunió los primeros libros de la Biblia en el Concilio de 

Roma en el año 382 de la era cristiana), la Biblia del griego y del hebreo al latín. 


306 La Biblia griega, comúnmente llamada Biblia Septuaginta o Biblia de los Setenta (N 
pETÓPpacIG Tú v ¿B00unkovTO), y generalmente abreviada simplemente LXX, es una traducción 

en griego koiné de los textos hebreos y arameos del Tanaj o Biblia hebrea. Representa una síntesis en 
que se subraya el monoteísmo judío e israelita, así como el carácter universalista de su ética. 


La Biblia Septuaginta fue el texto utilizado por las comunidades judías de todo el mundo antiguo más 
allá de Judea, y luego por la iglesia cristiana primitiva, de habla y cultura griegas. De hecho, la 
partición, la clasificación, el orden y los nombres de los libros del Antiguo Testamento de las Biblias 
cristianas (cristianas ortodoxas en Oriente, católicas y protestantes en Occidente) no viene del Tanaj o 
Biblia hebrea, sino que proviene de los códices judíos y cristianos de la Septuaginta. 


307 Las metamorfosis de Apuleyo, que, según Agustín de Hipona, se conocía como El asno de 

oro (Asinus aureus) de Apuleyo, es la única novela latina completa que se ha podido hallar. Fue escrita 
en el siglo II d. C., y era una adaptación de un original griego, cuyo autor fue posiblemente Lucio de 
Patras (si es que ese nombre no deriva simplemente del personaje principal y narrador de la obra). El 
texto griego se perdió, pero existe Ao0UxI0G Y Óvos (Lucio o el Asno), historia similar de autor 
desconocido que probablemente sea una abreviación o epítome del texto de Lucio de Patras, en la 
Antigúiedad erróneamente atribuida a Luciano de Samosata, contemporáneo de Apuleyo. 


308 Existe una versión de Luciano de Samósata, Sobre el Asno de Lucio, se cree que esta versión es 


anterior a la de Apuleyo. Luciano de Samósata (en griego, AoukIAvVOG Ó Zapogateuc; 
en latín, Lucianus: Samósata, de Siria, 125-181) fue un escritor sirio en lengua griega, uno de los 
primeros humoristas, perteneciente a la llamada Segunda sofística. 


309 Jiram Abif, Hiram Abif, Hiram Abí o Hiram Abiff es la figura principal y alegórica del 
ritual masónico que delinea al maestro constructor del Templo de Salomón (construido alrededor del 
año 988 a. C.). 


310 Relato del envio de los mejores artesanos para la construcción del templo de Jerusalen por parte 
del rey de tiro. 2 Crónicas 2:13-14Reina-Valera 1960 


311 Una cariátide (griego antiguo Kopuónric, plural: Kapuóridec) es una figura femenina esculpida, 
con función de columna o pilastra, con un entablamento que descansa sobre su cabeza. El más típico 
de los ejemplos es la Tribuna de las Cariátides en el Erecteión, uno de los templos de la Acrópolis 
ateniense en Atenas.Su nombre está relacionado con la antigua ciudad de Carias (Kopuég), en Laconia, 
donde se celebraba una festividad de muchachas que danzaban en honor de Artemisa Cariátide. Por 
otra parte, un relato de Vitruvio indicaba que siendo esta ciudad aliada de los persas durante 

las Guerras Médicas, sus habitantes fueron exterminados por los otros griegos, sus mujeres fueron 
convertidas en esclavas y condenadas a llevar las más pesadas cargas. Se las esculpe a ellas, en lugar 
de columnas típicamente griegas, para que estén condenadas durante toda la eternidad a aguantar el 
peso del templo. 


312 Abraham ben Samuel Abulafia fue un cabalista español, nacido en Zaragoza (1240-1291) que 
vivió en Tudela y viajó por Tierra Santa en 1260. Luego se instaló en Italia desde donde viajó 

a Barcelona y a Grecia en 1271 y 1273, respectivamente. En 1280 fue a Roma con el objetivo de 
convertir al judaísmo al papa Nicolás III. 


313En el alfabeto hebreo representa a la letra Vav, y al número 6. La única letra que aparece partida 
en la Torah simbolizando la unión que debe llevar el hombre para con Dios. 


314Jnum, "El que modela", fue un Dios creador de la cultura egipcia. Es el Dios de la noche. Era 
considerado el creador del huevo primordial de donde surgió la luz solar, al inicio de los tiempos, que 
dio vida al mundo. Dios alfarero que modelaba con lodo del Nilo las personas, creando su ka en el 
momento de nacer. Dios de la fertilidad. También era guardián de las aguas del inframundo (Duat) y 


custodio de las fuentes del Nilo en Elefantina. 


315Shu, era una deidad asociada a la luz cósmica, se lo ve en distintos grabados sosteniendo el cielo, 
como un Hombre con un tocado de una pluma de avestruz, o de cuatro plumas segmentadas, un cetro 
Uas y el Anj. También aparece con una rodilla en tierra. Otras veces en forma de león. 


316La vesica piscis (vejiga de pez en latín) es un símbolo hecho con dos círculos del mismo radio que 
se intersecan de manera que el centro de cada círculo está en la circunferencia del otro. Esta forma se 
denomina también mandorla (que significa "almendra" en italiano). 

Era un símbolo conocido en las antiguas civilizaciones de Mesopotamia, África y Asia. 


317Hekal, su raíz etimológica es el vocablo “E-gal” de la cultura sumeria cuya traducción es Gran 
Barco. 


318Ptah, deidad egipcia considerada Gran arquitecto universal, los romanos lo asociaban a Vulcano, 
y los griegos a Hefastos. 


